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उत्तत | ईर्या समिति | वचन गुप्ति लिंधा-परिषह्‌ | नमस्कार 
क्षमा जय 
जड़ जड जड वचत्त्‌ जड जड 
उत्तमक्षमा| ईर्या समिति| ग्रुप्ति. | क्षुषा परिपह| नमस्कार | 
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उत्तमक्षमा ईर्या समिति | वचन गुप्ति | क्षुघा परिपह| नमस्कार | विपरीतता 
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हर शक्तिरूप | शक्तिरूप | शक्तिरूप | शक्तिरूप | परम 
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एकदेश | एकदेशभाव | एकदेशभाव | एकदेश भाव (एकदेश भाव- ला 
भाव [ईर्या समिति | वचन गुप्ति क्षुघा परिषह्| नमस्कार | स्वभाव की 
उत्तमक्षमा जय । सामथ्यंता 

















पूर्ण भाव | पूर्ण भाव | पूर्ण भाव | पूर्ण भाव शत भाव 
ईर्या समिति वचन गुष्ति | क्षुधा परिषह| नमस्कार 
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_॒._ारतीय श्रुत्ि-दर्शन केन्द्र | ___| 





ःककककफशसससस कजजसफक कक््््ल न 
'जिनेन्द्र कथ्षित विश्व ठ्यवस्थ 
“जीव अनन्त, पृदूगल अनन्तानन्त, 
क्‍ धर्म-अधर्म-आकाश एक-एक और 
काल लोक प्रमाण असंख्यात है । 
प्रत्येक द्रव्य में अनन्त-अनन्त गण 
हैं । प्रत्येक गण में एक हो समय 
में एक पर्याय का उत्पाद, एक पर्याय 
का व्यय ओर गण छौव्य रहता हे। 
' इस प्रकार प्रत्येक द्रव्य के गुण में हो 
. चुका है, हो रहा है और होता 


: 'रहेगा।” लक 
202] ह्‌ जिनदर्शन का सार] 





स्व-(१) अमूर्तिक प्रदेशों का पुज (२) प्रसिद्ध ज्ञानादि गुणों 
का धारी (३) अनादिनिधत (४) वस्तु आप है। 

. घर-- (१) मूततिक पुद्गल द्वव्यो का पिण्ड (२) प्रसिद्ध ज्ञानादि 

गुणों से रहित (३) नवीत जिसका सयोग हुआ है (४) 

ऐसे शरीरादि पुर्दंगल पर हैं।. मिक्षमार्गप्रकाशक/ 


अधििलिशि लि मिमी नलन जी कब ला. 35 २320७ 
कै , 
44 8000४ (0808 58. 
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सम्पर्ण दःखों का अभाव होकर 
सम्पूर्ण सुख को प्राप्ति का! उपाय 


अनादिनिधन वस्तुएँ भिन्‍त-भिन्‍नत अपनी-अपनी सर्पादा 
सहित परिणमित होती हैं। कोई किसी के आधीन नहीं हैं । 
छोई किसी के परिणमित कराने से परिणमित नहीं होती । 

पर को परिणसित कराने का भाव निथ्यादर्शन है । 
[मोक्षमार्गप्रकाशक] 


अपने-अपने तत्त्व कूं, सर्वे वस्तु विलसाय। 
ऐसे चितदे जोब तब, परत ममत न थाय ॥। 


सत्‌ द्रच्य लक्षणम्‌ । उत्पाद व्यय श्रौष्य सुक्‍्त सत्‌ । 
[मोक्षद्मास्त्र] 


“०8छाव्वाशशकाारए एपॉए व पाकर 
(बदलने के साथ स्थायित्व | 


४0 50857%0ट5 ।5 ६४६२ 0£57770४/50 
| (८॥१४७55८६5 5 70२ 0४१४ 
[कोई वस्तु नष्ठ नहीं होती, प्रत्येक वत्तु अपनी 
अवस्या बदलती है। | 
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प्रकाशकीय निवेदन 


जगत के सब जीव सुख चाहते है अर्थात्‌ दु,ख से भयभीत हैं । 
सुख पाने के लिए यह जीव सर्व पदार्थों को अपने भावों के अनुसार 
पलटना चाहता है। परन्तु अन्य पदार्थों को बदलने का भाव मिथ्या 
है वयोकि पदार्थ तो स्वयमेव पलटते है और इस जीव का कार्य मात्र 
ज्ञाता-दृष्टा है । 

सुखी होने के लिए जिन वचनो को समझना अत्यन्त आवश्यक है। 
वर्तमान मे जिन धर्म के रहस्य को बतलाने वाले अध्यात्म पुरुष 
श्री कान जी स्वामी है । ऐसे सतपुरुष के चरणों की शरण में रहकर 
हमने जो कुछ सिखा पढा है उसके अनुसार प० कैलाश चन्द्र जी जैन 
(बुलन्दशहर) द्वारा गुथित जैन सिद्धान्त प्रवेश रत्नमाला के सातो 
भाग जिन-धर्म के रहस्य को अत्यन्त स्पप्ट करने वाले होने से चौथी 
बार प्रकाशित हो रहे हैं । 

इस प्रकाशन कार्य मे हम लोग अपने मडल के विवेकी और सच्चे 
देव-गुरू-शास्त्र को पहचानने वाले स्वर्गीय श्री रूप चन्द जी, माज़रा 
वालो को स्मरण करते है जिनकी शुभप्रेरणा से इन ग्रन्थी का 
प्रकाशन कार प्रारम्भ हुआ था । 

हम बडे भक्ति भाव से और विनय पूर्वक ऐसी भावना करते हैं 
कि सच्चे सुख के अर्थी जीव जिन वचनों को समभकर सम्यग्दर्शन 
प्राप्त करे । ऐसी भावना से इन पुस्तको का चौथा प्रकाशन आपके 
हाथ मे है । 

इस पाचवे भाग मे पन्द्रह प्रकरण हैं। इसमे मुख्यरूप से श्री 
समयसार की कुछ गाथाओ का मर्म समझाया गया है । इसका उद्ं श्य 
यथार्थ आत्मस्वरूप की पहिचान करा कर अतीन्‍्द्रिय ज्ञान-सुख की 
प्राप्ति है । जो मुमुक्ष, इसका आदर से अभ्यास करेगा, श्रवण करेगा, 
पठन करेगा, वह अपने ज्ञायक स्वभाव मे लीन होकर मुक्ति का नाथ 


बनेगा । 
विनीत 
श्री दिगम्वर जैन सुमुक्षु मंडल 
देहरादून 


श्री सनयसारजी की स्तुति 


हरिगीत 
ससारी जीवना भावमरणो ठालवा करुणा करी, 
सरिता वाहवी सुधा तणी प्रभु वीर ! ते सजीवनी। 
शोषाती देखी सरितने करुणाभीना हृदये करी, 
मुनिकुन्द सजीवनी समयप्राभृत तणे भाजन भरी ॥ 
अनुप्टुस्‌ 
कुन्दकुन्द रच्यू शास्त्र, साथिया अमृते पूर्या, 
ग्रथाधिराज ! तारामा भावो ब्रह्माइना भर्या। 
शिखरिणी 
अहो ' थाणी तारी प्रशमरस-भावे नितरती, 
मुमुक्ष, ने पाती अमृतरस बंजलि भरी भरी। 
अनादिनी मूर्छा विप तणी त्वराथी उत्तरतो, 
विभावेथधी थभी स्वरूप भणी दोडे परिणती। 
शार्दलचिक्रीडित 
तूं छ निशचयग्रन्थ, भग सघला व्यवहारना भेदवा, 
तूँ प्रज्ञालणी ज्ञान ने उदयनी सधि सहु छेंदवा । 
साथी साधकनो, तूं भानु जगनो, सन्देश महावीरनो, 
विसामी भवक्लातना हृदयनों तूँ प्थ मुक्ति तणों ॥ 
बमततिलका 
सृण्पे तने ससनिवध शिथिल थाय, 
जाण्ये तने हृदय ज्ञानी तणा जणाय । 
तूँ रचता जंगतनी रुचि आलसे सी, 
तूं रीकता सकलभायकदेव रीक्षे। 
अनुष्दप 
बनावूं पत्र कृन्दनना, रत्नोना अक्षरों लखी, 
तथावि छुच्दसूत्रोना जकाये सुल्य ना कदी ॥ 
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लेखक की भूमिका 


अनादिकाल से परमगुरु सर्वज्ञदेव, अपरगुर गणधरादि ने जिस 
वस्तस्वरूप का वर्णन किया है, वही वस्तुस्वरूप पृज्य श्री कानजी 
स्वामी बतला रहे थे। उसी वस्तुस्वरूप का ज्ञान जो मेरे ज्ञान मे 
आया, उसे मैं सदेव प्रश्नोत्तरों के रूप मे लेखबद्ध करता रहा था। 
धीरे-धीरे सरल प्रदइनोत्तरो के रूप मे समस्त जैन-शासन का सार 
हो गया। मेरे विचार मे सत्य बात समभ मे न आने का 
मुख्य कारण जिनेन्द्रदेव की आज्ञा का पता न होना और जिनागम का 
रहस्य दृष्टि मेन आने से अपनी मिथ्या मान्यताओं के अनुसार 
शास्त्रो का अभ्यास करना है। जिसके फलस्वरूप अज्ञानी जीव स्वयं 
मिथ्याबुद्धि से ससार मार्ग का श्रद्धान-ज्ञान-आचरण करते है। 

किसी भी अनुयोग के जैन शास्त्र का स्वाध्याय करने से 
पूर्व यदि निम्न प्रश्नोत्तरो का मतन कर लिया जाय तो शास्त्रों का 
पही अर्थ समभने में सुविधा रहेगी तथा ससार मार्ग से बचने का 
अवकाश रहेगा । 
प्रथन १--प्रत्येक वाक्य मे से चार बातें कौन-कौनसी निकालने से 
(हस्प स्पष्ट समक्त मे श्रा सकता है ? 
उत्तर-- (१) जिन, जिनवर और जिनवरवृषभ क्‍या कहते है ” 
(२) जिन-जिनवर और जिनवरवृषभो के कथन को सुनकर ज्ञानी 
या जानते हैं और क्या करते हे ” (३) जिन-जिनवर और जिनवर- 
[षभों के कथन को सुनकर सम्यक्त्व के सन्‍्मुख मिथ्यादृष्टि पात्र भव्य 
व्ीव क्या जानते हैं और क्या करते हैं? (४) जिन-जिनवर और 








५३) 


जिनवरवृपभो के कथन को सुनकर दीर्घ ससारी मिथ्यादृष्टि क्या 
जानते है और क्या करते है ? 
प्रन्‍व २--जिन-जिनवर और जिनवरबृषभो ने पदार्थ का स्वरूप 
फंसा श्रौर क्‍या बताया है ? जिम्तके श्रद्धान से सर्व दुःख दूर हो 
जाता है ? 
उत्तर--“अनादिनिधन वस्तुएँ भिन्‍न-भिन्‍न अपनी-अपनी मर्यादा 
सहित परिणमित होती है, कोई किसी के आघीन नही है, कोई किसी 
के परिणमित कराने से परिणमित नहीं होती ।” जिन-जिनवर और 
जिनवखूपभो ने बताया है कि पदार्थों का ऐसा श्रद्धान करने से सर्वे- 
दुख दूर हो जाता है । 
प्रदत्त ३-जिन-जिनवर और जिनदरवृषभो के ऐसे कथन को 
घुसकर ज्ञानी क्‍या जानते हैं और क्‍या करते हैं ? 
उत्तर--केवली के समान समस्त पदार्थों के स्वरूप का ज्ञान हो 
गया है, मात्र प्रत्यक्ष और परोक्ष का अन्तर रहता है। ज्ञानी अपने 
त्रिकाली ज्ञायक स्वभाव मे विशेष स्थिरता करके श्रेणी माँडकर 
'सिद्धदशा की प्राप्ति कर लेते है । 
प्रदन ४--जिन-जिनवर श्रौर जिनवरवृषभो के कथन को सुनकर 
'ध्षम्यक्त्व के सन्मुख मिथ्यादुष्टि पान्न भव्य जीव क्या जानते हैं भौर 
'दया फरते हैं ? 
उत्तर--अहो-अहो ! जिन-जिनवर और जिनवरवृपभो का कथन 
महान उपकारी है तथा प्रत्येक पदार्थ की स्वतन्त्रता ध्यान में आ 
जाती है। अपने त्रिकाली ज्ञायक स्वभाव का आश्रय लेकर ज्ञानी 
बनकर ज्ञानी की तरह निज-स्वभाव मे विशेष एकाग्रता करके श्रेणी 
माडकर सिद्धदद्ा की प्राप्ति कर लेते है । 
प्रदान ५--जिन-जिनवर और जिनवरवृषभो के कथन को सुनकर 
द्ीर्च ससारी सिथ्यादृष्टि क्‍या जानते हैं ओर दया करते हैं ? 
उत्तर--जिन-जिनवर और जिनवस्वृषभों के कथन का विरोध 


के 


(३) 


हैं तथा मिथ्यात्व की पुष्टि करके चारो गतियों मे घूमते हुए 
चले जाते हैं ! 
प्रदत्त ६--प्रथम किन-किन पांच बातों का निर्णय करके हासस्त्रा- 
करे तो कल्याण का श्रवकाश है ? 
उत्तर--( १) व्याप्य-व्यापक सम्बन्ध एक द्रव्य का उसका पर्याय 
ही होता है, दो द्वव्यों में व्याप्य-व्यापक सम्बन्ध कभी भी नहीं 
ता है। (२) अज्नानी का व्याप्य-व्यापक सम्बन्ध शुभाशुभ विकारी- 
पे के साथ कहो तो कहो, परन्तु पर द्वव्यो के साथ तथा द्वव्यकर्मो 
साथ तो व्याप्ब-व्यापक सम्बन्ध किसी भी अपेक्षा नही है। (३) 
का शुद्ध भावों के साथ व्याप्य-व्यापक सम्बन्ध है। (४) मैं 
< व्यापक और शुद्धभाव मेरा व्याप्य है। ऐसे विकल्पी मे भी 
हैगा तो धर्म की प्राप्ति नही होगी । (५) मैं अनादिअनन्त ज्ञायक 
भगवान हूँ और मेरी पर्याय मे मूखेता के कारण एक-एक 
का वहिरात्मणमना चला आ रहा है ऐसा जाने-माने तो तुरन्त 
हिरात्मपने का अभाव होकर अन्तरात्मा बन जाता है। इन पाँच 
)ै का निर्णय करके श्ञास्त्राभ्यास करे तो कल्याण का अवकाश है। 
प्रश्न ७--पश्रागम के प्रत्येक वावय का सर्म जानने के लिए क्‍्या- 
जानकर स्वाघ्याय करें ? 
उत्तर--चारो अनुयोगो के प्रत्येक वाक्य में (१) शब्दार्य, (२) 
यार्थ, (३ मतार्थ, (४) आगमगमार्थ और (५) भावार्थ निकालकर 
ध्याय करने से जैनधर्म के रहस्य का मर्मी बन जाता है । 
प्रन्‍त्त ८--शददार्थ क्‍या है ? 
उत्तर--प्रकरण अनुसार वाक्य या शब्द का योग्य अर्थ समभना 
" है। 
प्रइन €--नयार्थ क्‍या है ? 
उत्तर--किस नयका वाक्य है ? उसमे भेद-निमित्तादि का उपचार 
ने वाले व्यवहारतय का कथन है या वस्तुस्वरूप वतलाने वाले 


(४) 


निशचयनय का कथन है--उसका निर्णय करके अर्थ करना वह 
नयार्थ है । 

प्रघन १०--मतार्थ क्‍या है ? 

उत्तर--वस्तुस्वरूप से विपरीत ऐसे किस मत का (साख्य- 
वौद्धादिक) का खण्डन करता है। और स्थादवाद मत का मण्डन 
करता है--इस प्रकार ञास्त्र का कथन समभना वह मताथे है । 

प्रघन ११--आगमार्थ वया है ? 

उत्तर--सिद्धान्त अनुसार जो अर्थ प्रसिद्ध हो तदनुसार अर्थ करना 
वह आगमार्थ है। 

प्रदत्त ११--भावार्थ क्‍या है ? 

उत्तर--शास्त्र कथन का तात्पयें--साराग, हेय उपादेयरूप 
प्रयोजन क्या है ? उसे जो बतलाये वह भावार्थ है। जैसे--निरजन 
ज्ञानमयी निज परमात्म द्रव्य ही उपादेय है, इसके सिवाय निमित्त 
अथवा किसी भी प्रकार का राग उपादेय नहीं है। यह कथन का 
भावार्थ है । 

प्रइन १३--पदार्थों का स्वरूप सीदे-सादे शब्दो मे क्या है, जिनके 
भरद्धान-ज्ञान से सम्पूर्ण दुःख का प्रभाव हो जाता है ? 

उत्तर--“जीव अनन्त, पुदूगल अनन्तानन्त, धर्म-अधर्म-आकाश 
एक-एक और लोक प्रमाण असंस्‍्यात काल द्रव्य हैं। प्रत्येक द्रव्य मे 
अनन्त-अनन्त गुण हैं । प्रत्येक द्वव्य के प्रत्येक गुण मे एक ही समय मे 
एक पर्याय का व्यय, एक पर्याय का उत्पाद और ग्रुण श्रौव्य रहता 
है। ऐसा प्रत्येक द्रव्य के प्रत्येक ग्रुण मे हो चुका है, हो रहा है 
ओर होता रहेगा ।” इसके श्रद्धान-ज्ञान से सम्पूर्ण दुख का अभाव 
जिनागम मे बताया है । 

प्रन्‍न १४--फिसके ससागस मे रहकर तत्त्व का अभ्यास करना 
घाहिए और किसके समघागम से रहकर तत्त्व का अ्रश्यास कभी नहीं 
करना याहिए ? 


(५ ) 


उत्तर--ज्ञानियो के समागम मे रहकर ही तत्त्व अभ्यास करना 
चाहिए और अज्ञानियों के समागम मे रहकर तत्त्व अभ्यास कभी भी 
नही करना चाहिए । 

प्रदत १५--सोक्ष मार्ग प्रकाशक से ज्ञातियो के समागम से तत्त्व 
प्रभ्यास करना और श्रज्ञानियो के समागम मे रहकर तत्त्व श्रभ्यास 
नहीं करना” ऐसा कहीं लिखा है ? 

उत्तर--प्रथम अध्याय पृष्ठ १७ मे लिखा है कि “विशेष गुणो के 
घारी वक्‍ता का सयोग मिले तो बहुत भला है ही और न मिले तो 
श्रद्धानादिक गुणो के धारी वक्‍ताओ के मुख से ही शास्त्र सुनना | इस 
प्रकार के गुणी के धारक मुनि अथवा श्रावक सम्यग्दुष्टि उनके मुख 
से तो शास्त्र सुनना योग्य है और पद्धति बुद्धि से अथवा शास्त्र सुनने 
के लोभ से श्रद्धानादि गुण रहित पापी पुरुषो के मुख से शास्त्र सुनना 
उचित नही है ।” 

प्रइन १६--पाहुड़ दोहा में “किसका सहवास नहीं करता चाहिए” 
ऐसा कहां लिखा है ” 

उत्तर--पाहुड दोहा बीस मे लिखा है कि “विष भला, विषघर 
सर्प भला, अग्नि या बनवास का सेवन भी भला, परन्तु जिनधर्म से 
विमुख ऐसे मिथ्यात्वियो का सहवास भला नही ।” 

प्रश्न १७--अ्पना भला चाहने वाले को कौन-कौन सी सात बातो 
का निर्णय करना चाहिये ? 

उत्तर-- (१) सम्यग्दर्शन से ही धर्म का प्रारम्भ होता है। (२) 
सम्यग्दशैन प्राप्त किए बिना किसी भी जीव को सच्चे व्रत, सामायिक 
प्रतिक्रमण, तप, प्रत्याख्यानादि नहीं होते, क्योंकि वह क्रिया प्रथम 
पांचवे ग्रुणस्थान मे शुभभावरूप से होती है। (३) शुभभाव ज्ञानी 
और अज्ञानी दोनो को होते है । किन्तु अज्ञानी उससे धर्म होगा, हित 
होगा ऐसा मानता है। ज्ञानी की दृष्टि मे हेय होने से वह उससे 
कदापि हितरूप धर्म का होना नहीं मानता है। (४) ऐसा नही 


(६) 


समभना कि धर्मी को शुभभाव होता ही नही, किन्तु वह शुभभाव को 
धर्म अथवा उससे क्रमश धर्म होगा--ऐसा नहीं मानता, क्योकि 
अनन्त वीतराग देवो ने उसे वन्ध का कारण कहा है । (५) एक द्रव्य 
दूसरे द्रव्य का कुछ कर नही सकता, उसे परिणमित नही कर सकता, 
प्रेरणा नही कर सकता, लाभ-हानि नही कर सकता, उस पर प्रभाव 
नही डाल सकता, उसकी सहायता या उपकार नही कर सकता, उसे 
मार-जिला नही सकता, ऐसी प्रत्येक द्रव्य-गुण-पर्याय की सम्पूर्ण 
स्वतन्त्रता अनन्त ज्ञानियो ने पुकार-पुकार कर कही है| (६) जिन- 
मत में तो ऐसा परिपाटी है कि प्रथम सम्यक्त्व और फिर ब्रतादि होते 
हैं । वह सम्यकत्व स्व-परका श्रद्धान होने पर होता है तथा वह श्रद्धान 
द्रव्यानुयोग का अभ्यास करने से होता है । इसलिए प्रथम द्रव्यानुयोग 
के अनुसार श्रद्धान करके सम्यग्वृष्टि वनना चाहिए। (७) पहले 
गुणस्थान मे जिज्ञासु जीवो को शास्त्राभ्यास, अध्ययन-मनन, ज्ञानी 
पुरुषो का धर्मोपदेश-श्रवण, निरन्तर उनका समागम, देवदर्शन, पूजा, 
भक्तिदान आदि शुभभाव होते हैं। किन्तु पहले ग्ुणस्थान मे सच्चे 
व्रत, तप आदि नहीं होते हैं । 

प्रश्न १८--उभयासासी के दोनो नयो का ग्रहण भी मिथ्या 
बतला दिया तो वह क्या करे ? (दोनो नयो को क्विस प्रकार समझें ? ) 

उत्तर--निरवयनय से जो निरुपण किया हो उसे तो सत्यार्थ 
मानकर उसका श्रद्धान अगीकार करना और व्यवहारनतय से जो निरु- 
पण किया हो उसे असत्यार्थ मानकर उसका श्रद्धान छोडना । 

प्रनन १९--व्यवहारतय का त्याग करके नि३्चयनय को अंगीकार 
करने का श्रादेश कहीं भगवान अ्मृतचन्द्राचायं ने दिया है ? 

उत्तर--हा, दिया है । समयसार कलश १७३ मे आदेश दिया है 
कि “सर्व ही हिसादि व अहिसादि मे अध्यवसाय है सो समस्त ही 
छोडना--ऐसा जिनदेवो ने कहा है । अमृतचन्द्राचार्य कहते हैं कि-- 
इसलिये मैं ऐसा मानता हू कि जो पराश्चित व्यवहार है सो सर्व ही 


(७) 


छडाया है तो फिर सन्तपुरुष एक परम त्रिकाली ज्ञायक निरचय हो 
को अगीकार करके शुद्धश्षानधनरूप निज महिमा मे स्थिति क्यो नह 
करते ? ऐसा कहकर आचार्य भगवान ने खेद प्रकट किया है । 


प्रइनन २०--निशचूयनय को भ्रगोकार फरने श्रीर व्यवहारतय के 
त्याग के विषय मे भगवान कुन्द-कुन् श्राचार्य ने मोक्षप्राभृत गाया: 
३१ भे कया कहा है ? 

उत्तर--जां व्यवहार की श्रद्धा छोडता है वह योगी अपने आत्म 
काय में जागता है तथा जो व्यवहार मे जागता है वह अपने कार्य में 
सोता है । इसलिए व्यवहारनय का श्रद्धान छोड कर निश्चयनय का 
श्रद्धान करना योग्य है। यही बात समाधितन्त्र गाथा छ८ में भगवान 
पूज्यपाद आचार ने बताई है । 

प्रश्च २१--व्यवहारमसय का अरद्धात छोड़कर निशचचयनय का 
अद्धान फरना क्यो योस्य है ? 


उत्तर--व्यवहारतय (१) स्वद्रव्य, परद्रव्य को (२) तथा उनके 
भावों को (३) तथा कारण-कार्यादे को, किसी को किसी मे मिला 
कर निरूपण करता है। सो ऐसे ही श्रद्धान से मिथ्यात्व होता है 
इसलिए उसका त्याय करना चाहिए और निश्चयनय उन्ही का यथा- 
वत निरूपण करता है। तथा किसी को किसी मे नही मिलाता और 
ऐसे ही श्रद्धान से सम्यक्त्व होता है। इसलिये उसका श्रद्धान करना 
चाहिए। 

प्रश्न २२--श्राप कहते हो कि व्यवहारनय के भ्रद्धान से मिथ्यात्त 
होता है इसलिए उसका त्याग करना श्र निश्चयनय के श्रद्धान से 
सम्यक्त्व होता है इसलिए उसका श्रद्धान करना । परन्तु जिनमार्ग में 
दोनों न्‍्यो का ग्रहण करना कहा है। उसका क्या कारण है ? 


उत्तर--जिनमार्ग मे कही तो निश्चयनय की मुख्यता लिये 
व्यास्यान है, उसे तो सत्यार्थ ऐसे ही है'--ऐसा जानना तथा कही 
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व्यवहार्तय की मुख्यता लिये व्याख्यान है। उसे “ऐसे है नही, 
निमित्तादि की अपेक्षा उपचार किया है--ऐसा जानना । इस प्रकार 
जानने का नाम ही दोनो नयो का ग्रहण है। ' 


प्रदत्त २३--कुछ मनीषी ऐसा कहते हैं क्रि “ऐसे भी है श्रौर ऐसे 
भी है” इस प्रकार दोनो नयो का ग्रहण करना चाहिये; क्‍या उन 
महानुभावों का कहना गलत है ? 


उत्तर--हा, विल्कूल गलत है, क्योकि उन्हे जिनेन्द्र भगवान की 
आज्ञा का पता नही है तथा दोनो नयो के व्याख्यान को समान 
सत्यार्थ जानकर "ऐसे भी है और ऐसे भी है” इस प्रकार भ्रमरूप 
प्रवत्तेन से तो दोनों नयो का ग्रहण करना नही कहा है । 


प्रशन २४--व्यवहारनय पश्रसत्यार्थ है। तो उसका उपदेश 
जिनमार्ग मे किसलिये दिया ? एक मात्र निदचयनय ही कं निरूपण 
करना था। 


उत्तर--ऐसा ही तके समयसार मे किया है। वहाँ यह उत्तर 
दिया है--जिस प्रकार म्लेच्छु को म्लेच्छ भाषा बिता अर्थ ग्रहण 
कराने मे कोई समर्थ नही है, उसी प्रकार व्यवहार के बिना 
(ससार मे ससारी भाषा बिना) परमार्थ का उपदेश अशवक्‍्य है । इस 
लिये व्यवहार का उपदेश है । इस प्रकार निश्चय का ज्ञान कराने के 
लिये व्यवहार द्वारा उपदेश देते है। व्यवह्ारतय है, उसका विषय 
भी है, परन्तु वह अगीकार करने योग्य नही है । 

प्रझतत २५--व्यवहार बिना निश्चय का उपदेश केसे नहीं होता 
है। इसके पहले प्रकार को समभझाइए ? 

उत्तर--निश्चय से आत्मा पर द्रव्यो से भिन्‍न स्वभावो से अभिन्‍न 
स्वयसिद्ध वस्तु है। उसे जो नहीं पहचानते उनसे इसी प्रकार 
कहते रहे तब तो वे समक नहीं पाये। इसलिये उनको व्यव- 
हारतय से शरीरादिक पर द्रव्यो की सापेक्षता द्वारा वर-नारक 


५८ )/ 


पृथ्वीकायादिकरूप जीव के विशेष किये, तब मनुष्य जीव है, नारकों 
जौव है। इत्यादि प्रकार सहित उन्हे जीव की पहचान हुई । इस प्क्रार 
व्यवहार बिना (शरीर के सयोग बिना) निरचय के (आत्मा के) 
उपदेश का न होना जानना । 

प्रदन २६--प्रशन २५ से व्यवहारनय से शरीरादिक सहित जीव 
की पहचान कराई तब ऐसे व्यवहारनय को कैसे अ्रगीकार नही करना 
चाहिए ? सो समभाइए। 

उत्तर--व्यवहारनय से नर-नारक आदि पर्याय ही को जीव कहा 
सो पर्याय ही को जीव नही मान लेना। वर्तमान पर्याय तो जीव- 
पुद्गल के सयोगरूप है । वहा निश्चय से जीव द्रव्य भिन्‍न है--उस ही 
को जीव मानना । जीव के सयोग से शरीरादिक को भी उपचार से 
जीव कहा सो कथनमात्र ही है। परमार्थ से शरीरादिक जीव होते 
नही, ऐसा ही श्रद्धात करना। इस प्रकार व्यवहारनय (शरीरादि 
वाला जीव) अगीकार करने योग्य नही है । 

प्रदत २७--व्यवहार बिना (भेद बिना) निईुचय का (अभेद 
आत्मा का) उपदेश कंसे नहीं होता ? इस दूसरे प्रकार को 
समभाहये । 

उत्तर--निद्चय से आत्मा अभेद वस्तु है। उसे जो नहीं पहचानते 
उनसे इसी प्रकार कहते रहे तो वे कुछ समझ नही पाये। तब उनको 
अभेद वस्तु मे भेद उत्पन्न करके ज्ञान-दर्शनादि गुण-पर्यायरूप जीव 
के विशेष किये। तब जानने वाला जीव है, देखने वाला जीव है। 
इत्यादि प्रकार सहित जीव की पहचान हुई । इस प्रकार भेद बिना 
अभेद के उपदेश का न होना जानना । 

प्रश्त २८--प्रश्न २७ मे व्यवहारतय से ज्ञान-दर्शन भेद हारा जोच 
की पहचान कराई । तब ऐसे भेदरूप व्यवहारनय को फैसे अ्ंगीकार 
पहों करना चाहिये ? सो समक्ताइये । 

उत्तर--अभेद आत्मा मे ज्ञान-दशनादि भेद किये सो उन्हें भेद 
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रूप ही नही मान लेना क्योकि भेद तो समझाने के अर्थ किये हैं। 
निश्चय से आत्मा अभेद ही है। उस ही को जीववस्सु मानना । सन्ञा- 
सख्या-लक्षण आदि से भेद कहे सो कथन मात्र ही है। परमार्थ से 
द्रव्यगुण भिन्‍न-भिन्‍न नहीं है, ऐसा हो श्रद्धात करना। इस प्रकार 
भेदरूप व्यवहारनय जगीकार करने योग्य नही है । 


प्रघन २९--व्यवहार बिना निश्चय का उपदेश फंसे नहीं होता ? 
इसके तीसरे प्रकार को समभाइये । 

उत्तर--निश्चय से वीतराग भाव मोक्षमार्ग है। उसे जो नहीं 
पहचानते उनको ऐसे ही कहते रहे तो वे कुछ समझ नही पाये । तब 
उनको तत्त्व श्रद्धान ज्ञानपूर्वक, परद्रव्य के निमित्त मिटने की सापेक्षता 
द्वारा व्यवहारनय से ब्रत-शील-सयमादि को वीतराय भाव के विशेष 
बतलाये तब उन्हें वीतरागभाव की पहचान हुई । इस प्रकार 
व्यवहार बिना निश्चय मोक्ष मार्ग के उपदेश का न होना जानना । 

प्रन्‍च ३०-प्रशइन २६ में व्यवहारनय से मोक्ष मार्ग को पहचान 
कराई । तब ऐसे व्यवहारनय को कैसे श्रंगीकार नहों करना चाहिये ? 
सो समक्ााइए । 

उत्तर-परद्वव्य का निमित्त मिलने की अपेक्षा से द्त-शील- 
सयमादिक को मोक्षमार्ग कहा । सो इन्ही को मोक्षमार्य नहीं मान 
लेना, क्योकि (१) परद्रव्य का च्रहण-त्याग आत्मा के हो तो भात्मा 
परद्रव्य का कर्ता-हर्ता हो जावे । परन्तु कोई द्वव्य किसी द्रव्य के 
आधीन नही है । (२) इसलिए आत्मा अपने जो रागादिक भाव है, 
उन्हे छोडकर वीतरागी होता है । (३) इसलिए निश्चय से वीतराग 
भाव ही मोक्षमार्ग है। (४) वीतराग भावों के और ब्रतादिक 
के कदाचित कार्य-कारणपना (निमित्त-नैमित्तकपना) है, इसलिए, 
ब्रतादि को मोक्षमार्ग कहे सो कथनमात्र ही है । परमार्थ से वाह्यत्रिया 
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मोक्षमार्ग नही है--ऐसा ही श्रद्धान करना । इस प्रकार व्यवहारतय 
अग्रीकार करने योग्य नही है, ऐसा जानना । 


प्रघत ३१--जो जीव व्यवहारनय के कथन को ही सच्चा सान 
लेता है उसे जिनवाणी मे किन-किन चासो से सम्बोधन किया है ? 


उत्तर-- (१) पुरुषार्थ सिद्धयुपाय गाथा ६ मे कहा है कि “तस्य 
देशना नास्ति”। (२) समयसार कलश ५४५ में कहा है कि “अज्ञान- 
मोह अन्धकार है उसका सुलटना दुनिवार है!। (३) प्रवचतसार 
गाथा ५४ में कहा है कि “वह पद-पद पर धोखा खाता है” । (४) 
आत्मावलोकन मे कहा है कि “यह उसका हरामजादीपना है”। 
इत्यादि सब शास्त्रो मे मूर्ख आदि नामो से सम्बोधन कि 

प्रइ]्त ३९ - परमागस के असुल्य ११ सिद्धान्त क्या-क्या हैं, जो 
मोक्षार्थी को सदा स्मरण रखना चाहिए और वे जिनवाणी से कहाँ- 


कहाँ बतलाये हैं ? 


उत्तर-- (१) एक द्रव्य दूसरे द्रव्य को स्पर्श नही करता है। 
[समयसार गाथा ३] (२) प्रत्येक द्रव्य की प्रत्येक पर्याय ऋरमबद्ध ही 
होती है । [समयसार गाथा ३०८ से ३११ तक] (३) उत्पाद, उत्पाद 
से है व्यय या प्रूव से नही है। [प्रवचनसार गाथा १०१] (४) 
प्रत्येक पर्याय अपने जन्मक्षण मे ही होती है। [प्रवचनसार याथा 
१०२] (५) उत्पाद अपने षघटकारक के परिणमन से ही होता है 
[प्चास्तिकाय गाथा ६२] (६) पर्याय और ध्र्‌ व के प्रदेश भिन्‍न-मभिच्न 
है । समयसार गाथा १८१ से १८३ तक] (७) भाव शक्ति के कारण 
पर्याय होती ही है, करनी पडती नहीं। [समयसार ३१वीं शक्ति] 
८) निज भूतार्थ स्वभाव के आश्रय से ही सम्यग्दर्शन होता है। 
सिसयसार गाथा ११] (६) चारो अनुयोगो का तात्पर्ष मात्र वीत- 
रागता है। [ फ्वास्तिकाय गाथा १७२] (१०) स्वद्रव्य मे भी द्रव्य 
गुण-पर्याय का भेद विचारना वह अन्यवशपणा है। [नियमसार 
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१४५] (११) ध्रव का आलम्बन है वेदन नहीं है और पर्याय का 
वेदन है, परन्तु आलम्बन नहीं है। 

प्रहतत ३३- पर्याय का सच्चा कारण कौन है और कौन नहीं है ? 

उत्तर--पर्याय का कारण उस समय पर्याय को योग्यता ६ ' 
वास्तव में पर्याय की एक समय की सत्ता ही पर्याय का सच्चा कारण 
है। [अ] पर्याय का कारण पर तो हो ही नही सकता है, क्यांकि 
परका तो द्रव्य क्षेत्रकाल-भाव प्रवक-पृथक है। [आ) पर्याय का 
कारण त्रिकाली द्रव्य भी नही हो सकता है क्योकि पर्याय एक समय 
की है यदि त्रिकाली कारण हो तो पर्याय भी त्रिकाल होनी चाहिए 
सो है नही । [इ] पर्याय का कारण अनन्तर पूवे क्षणवर्ती पर्याय भी 
नही हो सकती है क्योकि अभाव मे से भाव की उत्पत्ति नहीं हो 
सकती है | इसलिए यह सिद्ध होता है कि पर्याय का सच्चा कारण 
उस समय पर्याय की योग्यता ही है । 


प्रशतत ३४--मुझ निज आत्मा का स्वद्रव्य-परद्रव्य क्या-क्या है, 
जिसके जानने-सानने से चारो गतियो का अभाव हो जावे ? 

उत्तर- (१) स्वद्वव्य अर्थात निविकल्प मात्र वस्तु परद्वव्य 
अर्थात सविकल्प भेद कल्पना, (२) स्वक्षेत्र अर्थात्‌ आधार मात्र 
वस्तु का प्रदेश, पर क्षेत्र अर्थात प्रदेशों मे भेद पडना (३) स्वकाल 
अर्थात वस्तुमानत्न की मूल अवस्था, परकाल अर्थात एक समय की 
पर्याय, (४) स्वभाव अर्थात वस्तु के मूल की सहज शक्ति, परभाव 
अर्थात गुणभेद करना। [समयसार कलश २५२] 

प्रश्न ३५-- फिस कारण से सम्यकत्व का अधिकारी वन सकता 
है और किस कारण से सम्यन्त्व का अधिकारी नहीं बच सकता ? 
कर उत्तर-देखो | तत्त्व विचार की महिमा ! तत्त्व विचार रहित 

की प्रतीति करे, बहुत झ्ास्त्रो का अभ्यास करे, ब्रतादि पाले, 

तत्पश्चरणादि करे, उसको तो सम्यक्त्व होने का अधिकार नही और 
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तत्त्व विचार वाला इनके बिना भी सम्यक्त्व का अधिकारी होता है ॥ 
[मोक्षमार्ग प्रकाशक पृष्ठ २६०] 

प्रझत्त ३६ “जीव का फर्तेव्य क्या है ? 

उत्तर -जीव का कतंब्य तो तत्त्व निर्णय का अभ्यास ही है इसी 
से दर्शन मोह का उपशम तो स्वयमेव होता है उसमे (दर्शनमोह के 
उपशम मे) जीव का कत्तंव्य कुछ नही है। [मोक्षमार्ग प्रकाशक पृष्ठ 
३१४] 

प्रश]्न ३७--जिनधर्म की परिपाटी क्‍या है ? 

उत्तर--जिनमत मे तो ऐसी परिपाटी है कि प्रथम सम्यवत्व होता 
है फिर ब्रतादि होते है । सम्यक्त्व तो स्व-पर का श्रद्धान होने पर 
होता है, तथा वह श्रद्धान द्रव्यानुयोग का अभ्यास करने से होता है । 
इसलिए प्रथम द्वव्य-गुण पर्याय का अभ्यास करके सम्यर्दृष्टि बतना 
प्रत्येक भव्य जीव का परम कर्तव्य है। [मोक्षमार्ग प्रकाशक पृष्ठ २६३] 

प्रइन्त ३६३--किन-किन प्रन्‍्यों का अभ्यास करे तो एक भुतार्थ 
स्वभाव फा आश्रय बस सक्के ? ५ 

उत्तर -मोक्षमार्ग प्रकाशक व जैन सिद्धान्त प्रवेश रत्नमाला के 
सात भागों का सुक्ष्मरीति से अभ्यास करें तो भूतार्थ स्वभाव का 
आश्रय लेना बने । 

प्रदन ३६-मोक्ष मार्ग प्रकाशक व जेन सिर्धाँत प्रदेश रत्नमाला 
में क्या-क्या विषय बताया है ? 

उत्तर - छह द्रव्य, सात तत्त्व, छह सामान्य ग्रुण, चार अभाव, 
छह कारक, द्र॒व्य-गुण पर्याय की स्वतन्त्रता, उपादान-उपादेय, निमित्त 
नेमित्तिक, योग्यता, निमित्त, समयसार सौवी गाथा के चार बोल, 
ओऔपश्मकादि पाच भाव, त्यागने योग्य मिथ्यादर्शनादि का स्वरूप तथा 
प्रगट करने योग्य सम्यग्दर्शनादि का स्वरूप तथा एक निज भृतार्थ 
के आश्रय से ही धर्म की प्राप्ति हो सकती है, आदि विषयों का सुक्ष्म 
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रीति से वर्णन किया है ताकि जीव निज स्वभाव का आश्रय लेकर 
भोक्ष का पथिक बने । । 

प्रदत्त ४०- क्या जेन सिद्धान्त प्रवेश रत्नमाला के सात भाग 
आपने बनाये हैं ? 

उत्तर-जन सिद्धान्त प्रवेश रत्नमाला के सात भाग तो आहार 
वर्गणा का कार्य है। व्यवहारतय से निरूपण किया जाता है कि मैंने 
बनाये है । अरे भाई। चारो अनुयोगो के ग्रन्थों मे से परमागम का 
मूल निकालकर थोडे मे सग्रह कर दिया है। ताकि पात्र भव्य जीव 
सुगमता से धर्म की प्राप्ति के योग्य हो सके । इन सात भागों का एक 
मात्र उहे इय मिथ्यात्वादि का अभाव करके सम्यग्दर्शनादि की प्राप्ति 
कर ऋरमश मोक्ष का पथिक बनना ही है । भवदीय 

फंलाश चन्र जेन 





बन्ध ओर मोक्ष के कारण 


परद्रव्य का चिन्तव ही बन्ध का कारण है और केवल 
विशुद्ध स्वद्रव्य का चिन्तन ही सोक्ष का कारण है। 
[तत्वज्ञानतरगिणी १५-१६] 





सस्यवत्वी सर्वत्र सुखी 


सम्यग्द्शंन सहित जीव का नरकवास भी श्रेष्ठ है, परन्तु 
सम्यर्दशेन रहित जीव का स्वर्ग से रहना भी शोभा नहीं 
देता; क्योकि आत्मज्ञान बिना स्वर्ग मे भी वह दुःखी है। 

जहाँ आत्मज्ञान है वही सच्चा सुख है । 
[सारसमुच्चय-३९ ] 





जैन सिद्दांत प्रवेश रत्नमाला 


पॉचवों भाग 
आव्मस्तवन ४७ द्ववितयों रूप मंगलाचरण 


जीव है अनन्ती शक्ति सम्पन्न राग से वह भिन्‍न है, 

उस जीव को लक्षित कराने ज्ञानमात्र' वदन्त है ।॥१॥ 
एक ज्ञानमात्र ही भाव से शक्ति अनन्ती उल्लसे , 

यह कथन है उन शक्ति का भवि जीव जानो प्रेम से ॥२॥ 
'जीवत्व” से जीवे सदा जीव चेतता “चिति”“ शक्ति से, 

'दृक्षिश शवित से देखे समी अरू जानता वह॒'ज्ञान* से ॥३॥ 
आकुल नहिं 'सुख* शक्ति से निज को रचे निज (वीय॑ से, 

'प्रभुत्व” से वह शोभता व्यापक है 'विभु" शक्ति से ॥४॥ 
सामान्य देखे विश्व को यह 'सर्वेदशि'* शक्ति है, 

जाने विशेषे विश्व को 'सर्वज्ञता," की शक्ति है॥५॥ 
जहूँ दीसता है विश्व सारा शक्ति यह 'स्वच्छत्व 5 की, 

है स्पष्ट स्वानुभव मयी यह शक्ति जान प्रकाश?” की ॥॥६॥ 
विकाश मे सकोच नही!* यह शक्ति तेरवी जानना, 

नहिं कार्य-कारण?4< कोई का है भाव ऐसा आत्म का ॥७॥ 
जो ज्ञेय का ज्ञाता बने अरु ज्ञ य होता ज्ञान मे , 

उस शक्ति को 'परिणस्य-परिणामक' * कहा है झाप््त्र मे ॥५।॥ 
ही त्याग-नही ग्रहण? बस ! निज स्वरूप मे जो स्थित है, 

स्वरूपे प्रतिष्ठित जीव की शक्ति “अगुरूलघृत्व”? है ॥॥६॥ 
“उत्पाद व्यय-प्र्‌ व”? शक्ति से जीव क्रम-भक्रम वृत्ति घरे, 

है सतपना 'परिणाम शक्ति" नही फिरे तीन काल में ॥१०॥| 
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नही स्पर्श जाणो जीव मे आत्म प्रदेश 'अमूर्त/*" है, 

कर्ता नही पर भाव का ऐसी “भक्त त्व'/ शक्ति है ॥११॥ 
भोवता नही पर भाव का ऐसी “अभोकतृत्व” शक्ति है, 

“निष्क्रितता?* रूप शक्ति से आत्म प्रदेश निस्पद है।।१२॥ 
असस्य निज अवयव घेरें 'नियत प्रदेशी?* आत्म है, 

जीव देह मे नही व्यापता स्वधर्म-व्यापक'* शक्ति है ॥१३॥ 
स्व-परमे जो सम अरू विपम तथा जो मिश्र है”, 

त्रयविघ ऐसे धर्म को निज शक्ति से आत्मा धरे ॥१४॥ 
जीव अनन्त भावों धारता 'अनन्त वर्म की” शक्ति से, 

तत्‌-अतत्‌ दोनो भाव वरते “विरुद्ध धर्म ?" की शक्ति से ॥१५॥ 
जो ज्ञान का तद्र प-भवन सो 'तत्त्व' ” नामक शक्ति है, 

जीव में अतदुरुप परिणमन जानो अतत्त्व* की शक्ति से ॥ १६॥ 
बहु पर्ययो मे व्यापता एक द्रव्यता को नहिं तजे, 

निज स्वरूप की 'एकत्व'” शक्ति जान जीव शान्ति लहे ॥१७॥ 

जीव द्रव्य से है एक फिर भी अनेक” पर्येय रूप बने, 

स्व पर्ययो मे व्याप कर, जीव सुखी ज्ञानी सिद्ध बने ॥१५॥ 
है 'भावशक्ति** जीव की सत्रूप अवस्था वर्तती, 

फिर असत्‌ रूप है पर्ययो अभाव शक्ति'* जीव की ॥१६।॥॥ 
भाव का होता अभाव 'अभाव का फिर भाव रे, 

ये शक्ति दोनो साथ रहती, ज्ञान मे तू जान ले ॥२०॥ 
जो 'भाव रहता भाव” ही अभाव नित्य अभाव है, 

स्वभाव ऐसा जीव का निजग्रुण से भरपूर है॥२१॥ 
नहि कारकों को अनुसरे ऐसा ही 'भवता भाव है, 

जो कारकों को अनुसरे सो "क्रिया" नामक शर्ित है ॥२२॥ 
है 'कमें शवित*” आत्म में वह घारता सिद्ध भाव को, 

फिर करत त्व शक्ति” से स्वयं वन जाते भावकरूप जो ॥२३॥ 


९ अ3अओ )/ 
॥ 


है ज्ञानरूप जो शुद्धभावो उनका जो भवन है; 

आत्मा स्वयं उन भावों का उत्कृष्ट साधन होत है ॥२४।॥। 
निज 'करण-शक्ति जानरे तू बाह्य साधन शोथ ना; 

आत्मा ही तेरा करण है फिर बात दूसरी पूछ ना ॥२५॥। 
निज आत्मा निज आत्म को ही ज्ञान भाव जो देत है, 

उसका ग्रहण है आत्म को यह 'सप्रदान स्वभाव है ॥२६।॥। 
उत्पाद-व्यय से क्षणिक है पर ध्रूव की हानि नही, 

सेवो सदा सामथ्यें ऐसे “अपादान/''* का आत्म में ॥२७॥। 
भाव्यरूप जो ज्ञान भावो परिणमे है आत्म मे, 
अधिकरण'० उनका आत्म है सुन लो अहो जिन वचन में ॥२८।। 
है स्व अरू स्वामित्व” मेरा मात्र निज स्वभाव मे 

नही स्वत्व मेरा है कभी निज भाव से को अन्य थे ॥॥२६॥ 
अनेकान्त है जयवन्त अहो ! निज शक्ति को प्रकाशता, 

शक्ति अनन्ती मेरी वह मुझ झान में ही दिखावता ॥॥३०॥। 
यह ज्ञान लक्षण भाव सह भावों अनन्ते उल्लसे , 

अनुभव करूँ उनका अहो !' विभाव कोई नही दिखे ॥३१॥ 
जिन मार्ग पाया मैं अहो ! श्री ग्रुरु वचन प्रसाद से, 

देखा अहा निजरूप चेतन पार जो पर भाव से ॥३२॥ 
निज विभव को देखा अहो ' श्री समयसार प्रसाद से , 

निज शक्ति का वैभव अहो ! यह पार है पर भाव से ॥३३॥ 
ज्ञान मात्र ही एक ज्ञायक पिण्ड हु मैं आतमा, 

अनन्त गम्भीरता भरी मुझ आत्म ही परमात्मा ॥३४॥ 
आइचयें अद्भूत होत है निज विभव की पहचान से, 

आनन्दमय आहलाद ऊछले मुहर मुहर ध्यान से ॥३५॥ 
अद्भुत अहो ! अद्भूत अहो ! है विजयवन्त स्वभाव यह, 

जयवन्त है मुझ गुरु देवने निज निधान बता दिया ॥३६॥ 
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अथस ब्रकरण 
ससयसार का प्रथस कलश का रहस्य 


प्रझन १--भी समयसार का पहला कलश क्या है ? 
उत्तर--नमः समयसाराय स्वानुमुत्या चकासते।. * 
घचित्स्वभावाय भावाय सर्वभावांतरच्छिदे ॥१॥ 

प्रन्‍न २-- नमः समयसाराय' का क्‍या भावार्थ है ? 

उत्तर--समय ” अर्थात्‌ मेरी आत्मा-जो द्रव्यकर्म, वोकम और 
भावकम से रहित है । उस (आत्मा) की ओर दृष्टि होना यह 'नम 
समयसाराय' का भावार्थ है । 

प्रश्त ३-- समय दाब्द के कितने अर्थ हैं ? 

उत्तर--समय' शब्द के अनेक अर्थ है, (१) आत्मा का नाम 
समय है। (२) सर्वे पदार्थ का नाम समय है। (३) काल का नाम 
समय है। (४) शास्त्र का नाम समय है । (५) समयमात्र काल का 
नाम समय है । (६) सत का नाम समय है। [मोक्षमार्ग प्रकाशक 
पृष्ठ २६७] 

प्रदन ४-- समय शब्द का अर्थ आपने आत्मा कंसे कर दिया है ? 

उत्तर- सम्‌' उपसर्ग है, 'सम्‌!' का अर्थ एक साथ है । अयू गतो 
धातु है 'अय्‌' का अर्थ गमन और ज्ञान भी है इसलिए एक ही साथ 
जानना और परिणमन करना, यह दोनो क्रियाये जिसमे हो वह समय 
है, इस अपेक्षा भगवान अमृतचन्द्राचार्य ने समय का अर्थ आत्मा 
किया है । ह 

प्रइव ५-- नमः समयसाराय में अपनी आत्मा को ही क्यो नम- 
स्‍्कार किया है औरो को क्यो नहीं 7 

उत्तर-समयसार अर्थात्‌ शुद्धजीव ही परमार्थ से नमस्कार करने 
योग्य है दूसरा नही है । 
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प्रन्‍त्त ६-फकिसी इष्टदेव का नास लेकर नमस्कार फक्यों नहों 
किया ? 
उत्तर-परमार्थत इष्टदेव का सामान्यस्वरूप सर्व कर्म रहित, 
सर्वज्ञ, वीतराग शुद्ध आत्मा ही है इसलिए आत्म को ही सारपना 
घटता है । 
प्रइन ७--शुद्ध जीव के ही सारपना घटता है--यह कहाँ लिखा 
है? 
उत्तर--सार अर्थात्‌ हितकारी, असार अर्थात्‌ अहितकारी। सो 
हितकारी सुख जानता, अहितकारी दु ख जानना । कारण की अजीव 
पदार्थ पुदूगल, धर्म, अधम, आकाश, काल के और ससारी जीव के 
सुख नही, ज्ञान नही और उनका स्वरूप जानने पर जाननहारे जीवको 
भी सुख नही, ज्ञान भी नही। शुद्ध जीव के सुख है, ज्ञान भी है। 
उनको जातने पर--अनुभव करने पर--जानने वाले को सुख है, ज्ञान 
भी है । इसलिए ज्ञानियो को ही सारपना घटता है। [कलश टीका 
पहला कलश | 
प्रइन ८प--ज्ञानियो को ही सारपना घठता है ऐसा कहीं छहुढाला 
में कहा है ? 
उत्तर--तीन भुचन से सार, वीतराग विज्ञानता। 
शिवस्वरूप शिवकार, नमहेँ त्रियोग सम्हारिक ॥१॥ 
आत्म को हित है सुख, सों सुख आकुलता बिन कहिये। 
आकुलता शिव सॉहि न ताते, शिवमग लाग्यो चहिए।२। 
प्रन्‍्त &-- नमः शब्द का क्या अर्थ है ? 


उत्तर--नमना, झुकना अर्थात्‌ अपनी ओर लीन होना यह 'नम 
का अर्थ है। 


प्रहण्त १०--नसस्कार कितने हैं ? 
उत्तर-पाँच है, (१) शक्तिरूप नमस्कार । (५) एकदेश भाव- 
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नमस्कार । (३) द्रव्य नमस्कार। (४) जडनमस्कार। (५) पूर्ण 
भाव नमस्कार । 

प्रदत्त ११--हन पांच नमस्कारो को समक्ाहये ? 

उत्तर--अनन्त गुणो का अभेद पिण्डरूप ज्ञायक भाव वह शक्तिरूप 
नमस्कार है। शक्तिरूप नमस्कार का आश्वय लेने से प्रथम एकदेश 
भाव नमस्कार की प्राप्ति होती है। और अपने शक्तिरूप नमस्कार 
का पूर्ण आश्रय लेने से पर्यायों मे पूर्ण भाव नमस्कार की प्राप्ति होती 
है। यह ज्ञानियो को ही होता है। ज्ञानियो को अपतन्ती-अपनी भूमि- 
का अनुयार जो वीतराग-सर्वेज्ञ आदि के भ्रति बहुमाव का राग आता 
है वह हव्य वमस्कार है। शरीर की क्रिया द्वारा जो नमस्कार होता 
है वह जड नमस्कार है। द्रव्य नमस्कार झौर जड़ नमस्कार का 
निमित्त नैमित्तिक सम्बन्ध है । 

प्रझत्त १९--दन पांच नमस्कारो में हेय, झेय, उपादेय किस-किस 
प्रकार हैं ? 

उत्तर--“शक्तिरूप नमस्का र--आश्रय करने योग्य उपादेय । (२) 
एक देश भाव नमस्कार--एकदेश प्रकट करने योग्य उपादेय । (३) 
द्रव्य नमस्कार--हेय । (४) जड नमस्कार -ज्ञेय। (५) पूर्ण भाव 
सनमस्कार--पूर्ण प्रकट करने योग्य उपादेय | 

प्रझन १३-- इन पाँच नससकारो से क्या सिद्ध हुआ । 

उत्तर-- (१) “शक्तिरूप नमस्कार का आश्रय लेने से एकदेश 
भाव नमस्कार भी प्राप्ति होती है । (२) एकदेश भाव नमस्कार की 
प्राप्ति होने पर द्रव्य नमस्कार पर उपचार का आरोप आता है। तभी 
निमित्त का निमित्त जड नमस्कार कहा जाता है। (३) परिपूर्ण 
शक्तिरूप नमस्कार का परिवृर्ण आश्षय लेने पर ही पूर्ण भाव नमस्कार 
प्राप्त होता है। पर या त्रिकारी भावों के आश्रय से मात्र ससार परि- 
अ्मण ही रहता है । 

प्रशनत १४-- सार” शब्द का अस्ति और नास्ति से अर्थ करके नो 
पदार्थ लगाओ ? 


है] 
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उत्तर-सार” शब्द का नास्ति से अर्थ द्रव्यकमें, नोकमें और 
भावकर्म से रहित है । द्रव्यकर्म और नोकम मे अजीव तत्त्व आगया। 
और भावकर्म में आखव-बन्ध, पुण्य-पाप आ गये । सार का अर्थ अस्ति 
से परमसार जीव है । एकदेशसार सवर-निजंरा हैं। पूर्णसार मोक्ष है । 
इस प्रकार नौ पदार्थ, आ गये । 

प्रदनन १५--अपनी आत्मा को सार करने से क्या प्राप्त होता है ? 

उत्तर--वीतराग-विज्ञानता अर्थात्‌ सम्यग्दशन-ज्ञान-चारित्र की 
प्राप्ति होती है । 

प्रन्‍नन १६--अजीव को सार करने से क्या होता है ? 

उत्तर--चारो गतियो मे घूमता हुआ निगोद मे चला जाता है । 

प्रहण १७ असार क्या है ओर सार क्‍या है ? 

उत्तर--नौ प्रकार का पक्ष असार है। एकमान्न अपनी आत्मा ही 
सार है। उसको सार करने से धर्म की शुरूआत, वृद्धि और पूर्णता 
होती है । 

प्रश्त १८--प च प्रकार के नससकारों पर नो पदार्थ लगाकर 
बताओ झभौर साथ-साथ क्या लाभ-नुकसान रहा। यह भी बताओ ? 

उत्तर--शक्तिरूप नमस्कार मे जीवतत्त्व आया। एकदेश भाव 
नमस्कार मे सवर-निजरा तत्त्व आये । द्रव्य नसस्कार मे आख्रव-बन्ध 
पुण्य-पाप आये । जड नमस्कार मे अजोवतत्त्व आया। पूर्णभाव नमस्कार 
में मोक्षतत्व आया । अपने जीव का आश्रय ले, तो सवर-निर्जरा की 
प्राप्ति होकर क्रम से मोक्ष की प्राप्ति हो । अजीव और आस्रव-बन्ध से 
माने, तो चारो गतियो मे घृमता हुआ निगोद की प्राप्ति 

] 

प्रन्‍त १९--पाँच प्रकार के नमस्कारों पर चार काल लगाकर 
बताओ ओर साथ-साथ क्या लाभ-नुकसान रहा। यह भी बताओ ? 

उत्तर--प्रश्न १८ के अनुसार उत्तर दो । 

प्रश्न २०--पाँच प्रकार के नमस्कारो पर ओऔपदासादि पाँच भाव 
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लगाकर बताओमो और साथ-साथ क्या लाभ-नुकसान रहा। यह भी 
बताओ ? 
उत्तर--प्रशन १८ के अनुसार उत्तर दो । 
प्रदत्त २९--पॉँच प्रकार के नमस्कारों पर संयोगादि पाँच बोल 
लगाकर बताओ और साथ-साथ क्या लाभ-तुकसान रहा। यह भी 
बताओ ? 
उत्तर--प्रदन १८ के अनुसार उत्तर दो । 
प्रश्न २२--पाँच प्रकार के नमस्कारो पर देव-गुरु-घर्स लगाकर 
बताओ शोर साथ-साथ क्या लाभ-नुकसान रहा। यह भी बताओो 
उत्तर--प्रदन १८ के अनुसार उत्तर दो । 
प्रदत्त २३-पाँच प्रकार के चमस्कारों पर सुखदायक-दुःखदायक 
लगाकर बताओ और साथ-साथ क्‍या लाभ-तुकसान रहा । यह भी 
बताओ ? 
।. उत्तर--प्रइन १८ के अनुसार उत्तर दो । 
प्रहन २४--पाच प्रक्वार के चमस्कारो पर हेय-उपादय-सेय लगा- 
कर बताओ और साथ-साथ क्या लाभ-नुकसान रहा। यह भी 
बताओ ? 
उत्तर-प्रश्व १८ के अनुसार उत्तर दो । 
प्रचल २४५-पाँच प्रकार के नमस्कारो पर संयोग की पृथकतादि 
तीन बोल लगाकर बत्ताओं और साथ-साथ कया लाभ-नुकसान रहा। 
यह भी बताओ ? 
उत्तर--प्रशन १८ के अनुसार उत्तर दो । 
प्रन्‍त २६--/चित्स्वभावाय-भावाय का क्या भावार्थ है ? 
उत्तर--(१) “भावाय' अर्थात्‌ त्रिकाली द्रव्य यह मेरी सत्ता है । 
पर द्रव्यो की सत्ता से मेरा किसी भी प्रकार का कर्ता-कर्म मोक्ता- 
भोग्य सम्बन्ध नही है। ऐसा अनुभव-ज्ञान होते ही घर्मदशा प्रगट 
होना यह भावाय को जानने का लाभ है (२) 'चित्स्वमावाय' से मेरी 
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आत्मा का सम्बन्ध ज्ञान-दर्शनादि अनन्त ग्रुणों से है। नौ प्रकार के 
पक्षो से मेरा किसी भी प्रकार का सम्बन्ध नही है। इसलिए ज्ञान-- 
दर्शन से आत्मा की पहिचान कराई है । 

प्रदान २७--चित्स्वभावाय-भावाय से द्रव्य-गुण क्या-क्या हैं ? 

उत्तर--/चित्स्वभावाय' गुण को बताता है और 'भावाय द्वव्य' को 
बताता है। 

प्रन्‍न २८--जैसे--इस प्रथम कलश से ज्ञान-दर्शन से जीव की 
पहिचान कराई है। ऐसी पहिचान और कहीं, किसी जगह, किसी 
शास्त्र में कराई है ? है हैं 

उत्तर--( १) समयसार गा ० २४ मे 'सर्वज्ञ ज्ञान विष सदा, उप- 
योग लक्षण जीव है ।' (२) मोक्षशास्त्र मे “उपयोगों लक्षणम्‌” कहा 
है। (३) छहढाला मे “चेतनको है उपयोगरूप” ऐसा कहा है। (४) 
द्रव्यसग्रह मे “सुद्धणया सुद्ध पुण दसण णाण” कहा है (५) समयसार 
गा० ३८ में “मैं एक शुद्ध सदा अरुपि, ज्ञान दुग हू यथार्थ से” ऐसा 
बताया है । 

प्रथन २९--सब अनुयोगो मे जीव का लक्षण ज्ञान-दर्शन क्‍यों 
बताया है ? 

उत्तर--मैं पर द्वव्यों को, शरीरादि को हिला-डुला सकता हू । 
ऐसी खोदटी मान्यता का अभाव करने के लिए ज्ञान-दर्शन जीव का लक्षण 
बताया है। क्योकि नित्य उपयोग लक्षण वाला जीव द्रव्य कभी पर- 
द्रृव्यों रूप तथा शरीरादिरूप होता हुआ देखने मे नही आता है । 

प्रघनत ३०-- स्वानुभुत्या चकासते' का क्या भावार्थ है ? 

उत्तर--अपनी ही अनुभवनरूप क्रिया से प्रकाशित है अर्थात्‌ अपने 
से ही जानता है, प्रगट करता है। एकमात्र अपने चित्स्वभावाय पर 
दृष्टि करते ही शान्ति की प्राप्ति होती है । यह तात्पर्य है। 


प्रदत ३१- स्वानुभुत्या चक्षासते' के पर्यायवाचरी शब्द क्या-क्या 
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उत्तर--निराकुलता; शुद्धात्मपरिणमन, अतीन्द्रिय सुख, सवर- 

की ; स्वभाव के साधन आदि कहो, स्वानुभति कहो, एक ही बात 
। 

प्रदत्त ३२२--सर्व भावान्तरच्छिदे' का भावार्थ क्‍या है ? 

उत्तर--भगवान आत्ता सर्वे जीव और अजीवो को भरृत-भविष्य-- 
वर्तेमात पर्याय सहित एक समय से एक साथ जानता है । करने वाला 
भोगते वाला नही है । ऐसा जाने-माने तो अनन्त संसार का अभाव हो । 

प्रझन ३३--“सर्व भावान्तरच्छिदे से क्या सिद्ध हुआ ? 

उत्तर--है आत्मा ! तू एक समय मे लोकालोक को जानने-देखने 
के स्वभाव वाला है। ऐसी तेरी अपूर्व महिमा है। इससे क्रमबद्ध पर्याय 
की सिद्धि होती है। क्रमबद्ध को मानते ही चारो गतियों का अभाव 
रूप पचमगतिका पात्र बन जाता है । 

प्रथनन ३४--आत्मा का अनुभव होते ही क्‍या होता ? 

उत्तर--जैसे--एक रत्ती सोने की पहिचान होते ही विश्व के सम्पुर्ण 
सोने की पहिचान हो जाती है, उसी प्रकार अपनी आत्मा का अनुभव 
होते ही सिद्ध क्‍या करते हैं सिद्धदशा क्या है। अरहत क्या करते है, 
अरहतदशा कया है । मुनि क्या करते है, मुनिदशा क्‍या है। श्वावक 
क्या करते है; श्रावकद्ा क्या है । और अनादिसे निगोद से लगा कर 
दृव्यलिगी मिथ्यादृष्टि क्या करते है, मिथ्यादृष्टिपना क्या है आदि 
सब बाती का एक समय मे ही ज्ञान हो जाता है। केवली के ज्ञान मे 
ओऔर साधक के ज्ञान मे जानने मे अन्तर नही है। मात्र प्रत्यक्ष-परोक्ष 
का हो भेद है। इसलिए हे भव्य तू एक बार अपनी ओर दृष्टि करके 
देख, फिर क्या होता है। यह किसी से पूछता नही पड़ेगा क्योकि 
धआत्मानुभव का ऐसा ही अलोकिक चमत्कार है । हि 

प्रदन ३४--स्वानुभुत्या चकासते, चित्स्वभावाय भावाय, और सर्वे 
भावान्तरच्छिदे पर € पवार्थ लगाकर बताओ ओर लाभ-नृकसान भी 


बताओ : 
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उत्तर--( १) स्वानुभूत्या चकासते--सवर-निर्जरा । (२) स्वानु- 
भृत्या चकासते से विरुद्ध-आख़व-बंच, प्रण्य-पाप। (३) चित्स्व- 
भावाय भावाय--जीव । (४) चित्स्वभावाय भावाय से विरुद्ध 
अजीव । (५) स्वभावान्तरच्छिदे-मोक्ष । चित्स्वभावाय भावाय का 
आश्रय लेवे, तो स्वानुभूत्या चकासते की प्राप्ति होकर सर्वे भावातर- 
च्छिदे रूप बन जावे। चित्स्वभावाय भावाय से विरुद्ध अजीव का 
आधार माने, तो स्वानुभूत्या चकासते के विरुद्ध की प्राप्ति होकर 
चारों गतियो मे घूमता हुआ निगोद की प्राप्ति करेगा । 

प्रदन ३६-स्वानुभूत्या चकासते, चित्स्वभावाय भावाय और 
सर्वभावान्तरौच्छिदे पर ५ नमस्कार लगाकर तथा लाभ-तुकसान 
समफक्ताओ ? 

उत्तर--( प्रश्न ३५ के अनुसार उत्तर दो ) 

प्रन्‍तत ३२७-स्वानुमुत्या चकासते; चित्स्वभावाय-भावाय और 
सर्वभावान्तरच्छिदे, पर चार काल लगाकर तथा लाभ-सुकसान 
समझभाइये ? 

डत्तर--(प्रश्न ३५ के अनुसार उत्तर दो) 

प्रश्न ३८-स्वानुभूृत्या चक्तासते; चित्स्वभावाय-भावाय और 
स्वभावान्तरच्छिदे, पर औपशमादि पॉँच भाव लगाकर तथा लाभ- 
नुकसान समभाइये ? 

रत्तर--( प्रश्न ३५ के अनुप्तार उत्तर दो) 

भ्रदन ३६-ल्वानुभुत्या चकासते; चित्स्वभावाय-भावाय और 
सर्वंभावान्तरच्छिदे, पर संयोगादि पॉच बोल लगाकर तथा लाभ- 
नुकसान समभाइये ? 

उत्तर--( प्रश्न ३५ के अनुसार उत्तर दो) | 

प्रश्च ४०--स्वानुभुत्या चकासते; चित्स्वभावाय-भावाय और 
सर्वे भावान्तरच्छिदे, पर देव-पुरु-धर्म को लगाकर तथा लाभ- 
नुकसान समरभाइये ? 
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उत्तर--(प्रश्त ३५ के अनुसार उत्तर दो) 

प्रदल ४१-स्वानुभृत्या चकासते; चित्स्वभावाय-भावाय और 
सर्वभावान्तरच्छिदे, पर चुखवायक-दुःखदायक लगाकर तथा लाभ- 
नुकसान समभ्ाइए ? 

उत्तर--( प्रइन ३४५ के अनुसार उत्तर दो) 

प्रशत्त ४ २-न्वानुभू त्या चक्कासते; चित्स्वभावाय-भावाय और 
सर्वेभावान्तरच्छिदे, पर हेय-उपादेय-ज्ञेय. को लगाकर तथा लाभ- 
नुकसान समस्‍्काइये ? 

उत्तर--( प्रश्न ३५ के अनुसार उत्तर दो ) 

प्रदत्त ४३--स्वानुभ्त्या चकासते;। चित्त्वभावाय-भावाय और 
सर्वे भावान्तरच्छिदे पर संयोग की पृथकृतादि तीन बोल लगाकर 
तथा लाभ नुकसान समभाइये ? 

उत्तर-- प्रश्न ३५ के अनुसार उत्तर दो) 

प्र ४४--भगवान ने अनेक नोलो से भगवान आत्मा की सहिसा 
बताई है। हमे अपनी महिमा क्यो नहीं आती है ? 

उत्तर--चारो गतियो में घृूमकर निगोद में जाना अच्छा लगता 
है। इसलिए अपने भगवान आत्मा की महिमा नहीं आती है। 

प्रदत ४५--निज भगवान आत्मा की महिमा कंसे आवे ? 

उत्तर-- (१) जीव अनन्त है। (२) जीव से अनन्तयुणा अधिक 
'पुद्गल द्रव्य हैं। १३) पुद्गल द्रव्य से अनन्तगुणा, अधिक तीन काल 
के समय है। (४) तीन काल के समयो से अनन्तगरुणा अधिक आकाश 
के प्रदेश हैं। (५) आकाश के प्रदेशों से अनन्तग्रुणा अधिक एक द्रव्य 
में गुण है। (६) एक द्रव्य के गुणो से अनन्तगुणा अधिक सब द्रव्यों के 
गुण है। (७) सब द्रव्यो के गुणो से अनन्तगुणा अधिक सब ग्रुणो की 
पर्याये हैं । (८५) सब द्रव्यो की पर्यायो से अनन्तगुणा अधिक अविभाग 
प्रतिच्छेद हैं। विश्व मे मात्र आठ नम्बर तक ही ज्ञेय है। “६) अब 
विचारों ! अपनी भात्मा मे आकाश के प्रदेशों से अनन्तगुणा अधिक 
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आण हैं। आत्मा मे ज्ञाव नाम का एकगुण है। उसकी केवलज्नान रूप 
एक पर्याय है। उसमे आठ नम्बर तक जो ज्ञेय है, वह एक समय मे 
ज्ञय रूप से जाता जाता है। ऐसी ताकत केवलज्ञान की एक पर्याय में 
है । यदि ऐसे-ऐसे अनन्त विश्व हो, तो भी वे मेरे केवलन्नान की पर्याय 
मे ज्ञेय हो सकते है । एक समय की पर्याय की कितनी ताकत है और 
क्केवलज्ञान, केवलज्ञान ऐसी अनन्त पर्यायें हैं। (१०) जब कैवलज्ञान 
की इतनी ताकत है । तो जिसमें से केवलज्ञान आता है उस ज्ञान गुण 
के ताकत की मर्यादा का क्‍या कहना है, अमर्यादित ताकत है। (११) 
ज्ञान गुण जैसे अनच्तगुण मेरे मे हैं। मैं उन अनन्त गुणों का स्वामी हू 
ऐसी अपनी महिमा समझ में आ जावे, तो जो अनादि से नौ प्रकार 
के पक्षो की महिमा है। उसका अभाव होकर धर्म की शुरूआत होकर 
वृद्धि होकर तिर्वाण का पथिक बने । 

प्रइवत ४६--तनौ प्रकार का पक्ष कौन-कौन सा है ? 

उत्तर-- (१) अत्यन्त भिन्‍न पर पदार्थों का पक्ष (२) आख-नाक 
काम आदि भओऔदारिक शरीर का पक्ष (३) तैजस-कार्माणशरीर का 
पक्ष (४) भाषा और मनका पक्ष (५) शुभाशुभविकारी भावों का 
पक्ष (६) अपूर्ण-पूर्ण शुद्धपर्याय का पक्ष (७) भेदनय का पक्षे (८) 
अभेदनय का पक्ष (९) भेदाभेद नय का पक्ष । 

प्रदल ४७--नौ प्रकार के पक्ष को स्पष्ट रूप से समभझादये ? 

उत्तर--जैन सिद्धान्त प्रवेश रत्तनमाला भाग ३ के पहले पाठ से 
देखिएगा। 











नि की दुर्लंभता 

फाल अचादि है, जीव भी अनादि है और भव-समुद्र भी 
अनादि है; परन्तु अनादिकाल से भव-समुद्र मे गोते खाते हुए 
इस जोव ने दो दस्तुयें कभी प्राप्त नहों फ्ीं-एक तो श्रो 
जिनवर देव ओर दूसरा सस्यकत्व । [परसात्स-प्रकाश ] 
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द्वितीय प्रकरण 


गोम्मट्ट सार जीव काण्ड कर्सेकाण्ड का रहस्य 


“जैसी मति बसी गति, जैसो गति बसी मति' 


प्रदन १--भविष्य की आयु बध का चित्रामण किसके हाथ मे है ? 

उत्तर--भरे भाई तेरे हाथ में है। यदि बध समय जीव चेते और 
उदय समय उस पर दृष्टि ना दे तो कल्याण हो जावे । 

प्रन्‍्त -पर्याय में कोई निगोदिया है; कोई सॉप हैं; कोई 
गधा है, कोई कृत्ता है। कोई मेढक है। कोई बकरा है; ऐसा 
क्यो है ? 
उत्तर-जैसा-जैसा कार्य होता है उसका वसा का वैसा निमित्त 
कारण भी होता है। जैसे--किसी जीव ने पहिले भव में फु-फाँ का 
भाव किया, तो वर्तमान में साँप का निर्मित्त कारण मिला। उसी 


प्रकार सब जानना । 

प्रन्‍त ३--समयसार कलश १६८ में श्री राजमलजी ने इस विषय 
में क्या बताया है ? 

उत्तर--जिस जीव ने अपने विशुद्ध अथवा सक्लेशरूप परिणाम 
के द्वारा पहले ही बांधा है जो आयु-कर्म अथवा साता कर्म अथवा 
असाताकरम, उस कर्म के उदय से उस जीव को मरण अथवा जीवन 
अथवा दु.ख अथवा सुख होता है ऐसा निश्चय है। इस बात में धोखा 
कुछ नही । 

प्रहन ४--भविष्य की आयु का बंध कब ओर कसे होता है ? 

उत्तर-मतुष्या के लिए यह नियम है कि जितनी भोगने वाली 
आयु की स्थिति होगी उसके दो तिहाई बीत जाने पर पहली द्फे 
अन्तमु हत॑ के लिए आगामी भव का आयु बघ होता है। फिर दो 
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तिहाई बीतने पर दूसरी दफे, फिर दो तिहाई बीतने पर तीसरी दफे, 
इस तरह दो तिहाई समय के पीछे आठ दफे ऐसा अवसर आता है। 
यदि इनमे भी नही बचे, तो मरने के अन्तमु हते पहले तो आयु बघती 
ही है। यदि अपने परिणास में कुछ सुधार-बिंगाड हो जावे तो पहली 
बधी हुई आयु की स्थिति कम व अधिक हो सकती है। जैसे--किसी 
की आयु ८१ वर्ष की है तो--(१) ५४ वर्ष बीतने पर>- २७ वर्ष 
शेष रहने पर, (२) ७२ वर्ष वीतले पर+"-€ वर्ष शेष रहने पर, 
(३) ७ वर्ष बीतने पर--३ वर्ष शेष रहने पर, (४) ८० 
वर्ष बीतने पर> १ वर्ष शेष रहने पर, (५) ४० वर्ष ८ मास 
बीतसे पर--४ मास शेष रहने पर; (६) ८० वर्ष १० मास, २० 
दिन बीतने पश+-४० दिन शेष रहने पर, (७) ८० वर्ष, ११५ मास, 
१६ दिन १६ घंटे बीतने पर"-१३ दिन ८ घण्टे शेष रहने पर, 
(८) ८० वर्ष ११ सास, २५ दिच १३ घण्टे २० मित्ट बीतने पर -« 
४ दिन १० घण्टे, ४० मिनट शेष रहने पर आयु का बघ होता है । 

प्रश्त ५--आठ त्रिभागों में से एक त्रिभाग में ही बंध क्यों होता 
है बाकी विभागों में आयु का बंध क्यों नही होता है ? 

उत्तर--गोमट्टसार जीव काण्ड गाथा ५१८ मे लिखा है कि आयु 
का वध मध्यम परिणामों से होता है। उत्क्ृष्ट-जघन्य परिणामों से आयु 
का बध नही होता है। अत आयुवध के त्रिभागों के समय में उत्कृष्ट- 
जघन्य परिणाम होने से आयु का बध नही होता है। ऐसा जानना । 

प्रशतत ६--एक भव कितने समय का है ? 

उत्तर-अरे भाई ! वास्तव में एक-एक समय का एक-एक 
भव है। 

प्रबत ७--एक-एक समयका एक-एक भव है। यह कहां लिखा है 
और एक-एक समय का भव किस प्रकार है ? 

उत्तर--भगवान कुन्दकुन्द स्वामी ने भावपाहुड गाथा 
टीका में अवीचिकामरण के लिये लिखा है कि “आयुकर्म का रा 
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समय-समय में घटता है। वह समय-समय में मरण है यह आवी- 
चिका मरण है ।” देखों इसमे वताया है, समय-समय का मरण होता 
है, क्योकि पर्याय की स्थिति एक समय की होती है। सूक्ष ऋजु- 
सूत्र नय की अपेक्षा एक-एक समय का एक-एक भव है। जिस समय 
जो जीव जो भाव करता है उस समय वह वही है। इसलिये कहा 
है “जैसी मति, वेसी गति” और आयु पूर्ण होने के समय “जेसी गति, 
वैसी मति” हो जाती है । 

प्रइ्न ४--“जिसी मति, वेसी गति और जसी गति वेसी मति” के 
पीछे दया रहस्य है ? 

उत्तर--यदि कोई गति धारण न करनी हो, तो अनादिवनत्त 
ज्ञायक स्वभावी तेरी भात्मा है। उसका आश्रय लेकर इनका अभाव 
करना ही प्रत्येक पात्र जीव का परम कर्तव्य है । 

प्रश३ €--कक्‍्या मनुष्यभव होने पर 'सांप' कहला सकता है ? 

उत्तर--मनुष्य भव होने पर जैसे हमारे घर में बहुत ते आदमी 
हैं। यवि हम फू फा ना करे तो वह सब बिगड़ जावे | ऐसा मानकर 
जो फ्‌ फाँ करता है। वह उस समय मनुष्यमव होने पर भी वह साँप 
ही है, क्योकि “जैसी मति वैसी गति” होती है। फूँ फाँ करते समय 
यदि आयु का बध हो गया तो साँप की योनि मे जाना पडगा, जहां 
निरन्तर फू फाँ मे ही जीवन बीतेगा । के 

प्रइन १०--कोई कहे भरे भाई हमे साँप नहीं बनना है, क्यो कि 
साँप की योनि बहुत ब्ररी हैं । तो वह क्या करे 

उत्तर-फूं फाँ रहित आत्मा का स्वभाव है। उसका आश्रय ले 
तो भगवान के समान ज्ञाता-ज्ञे य॒ बुद्धि प्रगट हो जावे और ससार के 
सम्पूर्ण दुख का अभाव हो जावे । 

प्रन्‍तत ११--स्वभाव का आश्रय लेना किस प्रकार बने ? 

उत्तर--“अनादिनिधन वस्तुएँ भिन्‍त-भिन्‍त अपनी-अपनी मर्यादा 
सहित परिणमित होती है। कोई किसी के आधीन नहीं है। कोई 
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किसी के परिणमित कराने से परिणमित नहीं होती है ।” ऐसा जाने- 
श्रद्धान करे तो तुरन्त दृष्टि अपने ज्ञायक स्वभाव पर आ जाती है। 
लानी पडती नही है क्योकि यह कार्य सहजरूप है । 

प्रइन १२--क्या मनुष्य भव होने पर गधा फहला सकता है ! 

उत्तर--मनुष्यभव होने पर जैसे हमारे घर मे बहुत आदमी है। 
वे फँ फाँसे ता मानते नहो है। उसके बदले उन्हे लातो से मारे 
चिल्लाये | तो वह उस समय मनुष्यमव होने पर “गधा' ही है, क्योकि 
“जैसी मति वैसी गति” होती है । दुलत्ती चलाने के भाव के समय 
यदि आयु का बन्ध हो गया तो गधे की योनि में जाना पड़ेगा। जहाँ 
निरन्तर दुलत्तों चलाना गौर भौकने मे ही जीवन बीतेगा । 

प्रन्‍न १३--कोई कहे, अरे भाई हमे गधा नही बनना है; फ्योकि 
गधे की योनि बहुत बुरी है, तो वह क्या करे ? 

उत्तर - दुलत्ती चलाने और भौकने के भाव रहित अपनी आत्मा 
का स्वभाव है । उसका आश्रय ले तो गधा नहीं बनना पडेगा। बल्कि 
मोक्षरूपी लक्ष्मी का नाथ बन जावेगा और ससार के मिथ्यात्व, भविरात 
प्रमाद, कपाय और योग पाँच ससार के कारणों का अभाव हो 
जावेगा । इसलिये हे भव्य ' तू दुलत्ती और भौकने रहित अपने शायक 
भगवान का आश्रय ले; तो भगवान के समान ज्ञाता-दृष्टि बुद्धि प्रगट 
हो जावे और ससार के सम्पूर्ण दु ख फा अभाव हो जावे । 

प्रबल १४ - क्‍या मनुष्यभव होने पर “कुत्ता” कहला सकता है ? 

उत्तर-- भ) जैसे कुत्ता हड्डी मे से खून निकलता है, ऐसा मान 
कर उसीमे आसक्त रहता है, उसी प्रकार जो जीव मनुष्यभव पाने 
पर पाँच इन्द्रियो के विषयो मे सुख है । ऐसा मानकर उसी मे आसक्त 
रहता है| वह उस समय कृत्ता ही है क्योकि “जैसी मति वैसी गति” 
होती है । पाँच इन्द्रियों की आसक्ति के समय यदि आयुका बन्ध हो 
गया तो “कत्ता” की योनि मे जाता पडेगा जहाँ निरन्तर विषयो की 
आसकिति मे ही पागल बना रहेगा। (आ!) जैसे कृत्ता बगैर बात के 
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भोकता ही रहता है उसी प्रकार मनुष्य भव प्राप्त होने पर जो जीव 
भोकता ही रहता है। वह उस समय कृत्ता ही है क्योकि “जैसी मति 
वेसी गति” होती है भौंकने के भाव के समय यदि आयु का वन्ध हो 
गया तो “कृत्ता की योनि में जाना पडेगा। जहाँ निरन्तर चौवीस 
धण्टे मे “भी भाँ मे ही जीवन वीतेगा । 

प्रघन १५--फोई कहे अरे भाई कुत्ता की योनि तो बहुत खराब 
हैं, हमको कुत्ता न बनने पड़े । उसका क्‍या उपाय है ? 

उत्तर--विपयो की आसक्ति के भाव से रहित, और “भौ भौं” के 
भावों से रहित अपना त्रिकाली स्वभाव है। उसका आश्रय ले तो 
कत्ता' नही बनना पडेगा। बल्कि द्रव्य, क्षेत्र, काल, भव और भाव 
ऐसे पच परावततन रूप ससार का अभाव होकर त्रम से सिद्धत्व की 
प्राप्ति होगी । 

प्रझण १६--क्या मनुष्य भव होने पर 'में्रक' कहला सक्ता है ? 

उत्तर--जैंसे- मेढक 'टर टर' करता रहता है, उसी प्रकार जो 
भवुप्य भव पाने पर सब कार्यों से 'टर टर' करता है । वह उस समय 
'मेढक' ही है, क्योकि “जैसी मति, वैसी गति” होती है । “टर टर” 
भाव करने के समय यदि आयु का बन्ध हो गया, तो “मेढक” को 
योनि में जाना पड़ेगा । जहा निरन्तर चौवीसो घण्टे “टर टर' मे ही 
जीवन बीतेगा । 

प्रन्‍त्त १७--कोई कहे अरे भाई हमें मेढक नहीं बनना है, व्योफि 
मेढ़क की योनि अच्छी नही है ? 

उत्तर-भरे भाई ! “टर टर” रहित अपने त्रिकाली भगवान का 
स्वभाव है । उसका आश्रय ले, तो मेढक नहीं वनना पडेगा | बल्कि 
चारो गतियो का अभाव होकर पचमगति का मालिक बन जावेगा । 
इसलिए है भव्य | तू एक बार अपने स्वभाव की दृष्टि कर, फिर देख 
नया होता है, किसी से पूछना नही पड़ेगा । 
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प्रदनन १८--क्या सनुष्य भव होने पर “बकरा  फहला सक्कता है ? 

उत्तर- जैसे बकरा चौबीस घण्टे “मैं-मैं”? करता है, उसी प्रकार' 
जो जीव मनुष्य भव पाने पर “मै-मैं” करता रहता है । वह उस समय 
बकरा ही है क्योकि “जैसी मति वेसी गति” होती है । 'मैं-मैं' भाव के 
समय यदि आयु का बन्ध हो गया, तो बकरे की योनि में जाना 
पडेगा। जहाँ निरन्तर “मैं-मैं” मे हो जीवन बीतेगा । 


प्रन्‍्न १९ -कोई कहे “बकरे की योनि तो खराब है, जिससे हम 
बकरा न बने । उसका फोई उपाय है ? 


उत्तर--“मैं-मैं” के भाव रहित अपना पारिणामिकभाव है। 
उसका आश्रय ले, तो बकरा नही बनना पडेगा, बल्कि औदयिकभावों 
का अभाव होकर औपशमिक, धर्म का क्षायोपशमिक और क्षायिकदशा 
की प्राप्ति हो जावेगी। 


प्रइन २०--क्या मनुष्य भव होमे पर “बिल्ली” कहला सकता 
? 


उत्तर--जैसे--बिल्ली को चौबीसो घण्टे चुहो को मारकर खाने 
का भाव रहता है, उसी प्रकार जो जीव मनुष्यभव होने पर दूसरो को 
मार कर खाने का भाव रखता है। वह उस समय “बिल्ली ही है 
“जैसी मतति वैसी गति” होती है। दूसरो को मारकर खाने के भाव 
के समय यदि आयुका बन्ध हो गया तो भाई ' बिल्ली की योनि मे 
जाना पडेगा। जहाँ निरन्तर चूहो को मारकर खाने के ही भावो मे 
पागल बना रहेगा । 
प्रइन २१--कोई कहे हमे 'बिल्ली' नहीं बनना है, क्योकि यूद्धि 
का भाव जहुत बुरा है ? 

उत्तर--दूसरो को मारकर खाने के भावरहित अपना ज्ञायक 
स्वभाव है। उसका आश्रय ले, तो बिल्ली नही बनना पडे गा । बल्कि 

ही गिनती फ्चपरमेष्टियो मे होने लगेगी । 
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प्रथणथत २२--क्या सनुष्य भव होने पर “निगोदिया कहला सकता 


उत्तर--निगोद के कारण अनेक है। परन्तु उन सब को तीन मे 
समावेश करते है । ( (१) अज्ञान मोह अन्धकार, (२) देव-गुरु-शास्त्र 
की विराधना, (३) नये-नये भेषों मे अपनेपने की मान्यता । 


प्रन्‍त्त २३--“अज्ञान सोह अन्धकार क्या है, जिसका फल 
निगोद है ? 

उत्तर-आत्मा की क्रिया ज्ञाता-दृष्टा है। इसके बदले मे मै पर 
जीवो को मारता हूँ, जिलाता हूँ । मैं झूठ बोलता हूँ, मैं सत्य बोलता 
हूँ । मैं चोरी करता हूँ, मैं चोरी नहीं करता हूँ। मैं कुशील सेवन 
करता हूँ, मैं ब्रह्मचर्य से रहता हूँ हे मैं परिग्रह रखता हूँ, मैं परिग्रह 
का त्याग करता हूँ ऐसी करोति क्रिया और विकारी क्रिया को अपना 
मानना यह अज्ञान मोह अन्धकार है। (२) मैं ज्ञायक भगवान हूँ, 
इसके बदले में अपने को मनुष्य, देव, तियंच, नारकी आदिरूप मानना, 
यह अज्ञान मोह अन्धकार है। (३) आत्मा ज्ञान स्वरूप है इसके बदले 
में पर पदार्थों से, ज्ञ य से अपना ज्ञान मानना, यह अज्ञान मोह भअन्ध- 
कार है। 
प्रइ्त २४--यह तीनो प्रकार का अज्ञान मोह अन्धकार है। ऐसा 
कहाँ किन शास्त्रों मे कहा है ? 

उत्तर--चारो अनुयोगो मे कहा है। परन्तु समयसार के बन्ध 
अधिकार गा० २६८ से २७३ तक इसका साक्षी है। तथा १६६९वे 
कलश मे लिखा है कि “मैं देव, मै मनुष्य, मैं तिर्यच, मैं नारकी, मैं 
दुखी, मैं सुखी ऐसी कर्म जनित पर्यायों में है। आत्मबुद्धिरूप जो 
मग्नपना उसके द्वारा कर्म के उदय से जितनी क्रिया होती है। उसे मैं 
करता हूँ, मैंने किया है, ऐसा करूँगा ऐसे-ऐसे अज्ञान को लिए मानते 
हैं। वह जीव कैसे है ? “आत्महन ” अपने को घातनशील है । जो जीव 
मनुष्यभव होने पर ऐसे-ऐसे भाव करता है। वह उस समय तो 
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निगोदिया है ही, क्योकि “जैसी मति वैसी गति” होती है और यदि 
ऐसे भावो के समय आयु का बन्ध हो गया है, तो निगोद में जाना 
पडेगा । 

प्रइतत २४-देव-गुरु-शास्त्र की विराधना क्‍या है, जिसका फल 
निगोद है ? 

उत्तर--एकमात्र अपने त्रिकाल भगवान के आश्षय से ही सम्यक 
दर्शन, श्रावक, मुनि-श्ेणी अरहत और सिद्धदशा की प्राप्ति होती है । 
किसी परके या विकारीभावो के आश्रय से नही होती है। इसके बदले 
पर पदार्थों के आश्रय से दया दान, पूजा, अणुब्रत, महान्रतादि के आश्रय 
से धर्म की प्राप्ति होती है। ऐसी मान्यता ही देव-ग्रुरु-शास्त्र की 
विराधना है । जिसका फल परम्परा निगोद है । 

प्रइत २६--नये नये भेषो मे अपनेपने की सान्यता क्या है, जिसका 
फल निमोंद है ? 

उत्तर--श्री रत्वनकरण्डश्रावकाचार इलोक ४१ के अर्थ मे श्रा सदा- 
सुखदासजी ने लिखा है कि “मिथ्यादृष्टि परक्षत पर्याय मे अपनापना' 
भाने है। मिथ्यादृष्टि का आपा जाति मे, कुल देह मे, धन मे, राज्य मे, 
ऐड्वर्य मे, महल मकान-नगर कुटम्वनि में है। याकीलार हमारी घटी, 
हमारी बढी, हमारा सर्वेस्व पूरा हुआ, मैं नीचा हुआ, मैं ऊच्ा हुआ 
मैं मरा, मैं जिया, हमारा तिरस्कार हुआ, हमारा सर्वस्व गया, 
इत्यादि परवस्तु में अपना सकल्प करि महा आर्त्तध्यान-रौद्रध्यान 
करि दुरगंति को पाय ससार परिभ्रमण करे है।” यह मान्यता नए-नए 
भेषो मे अपनेपने की मान्यता निगोद का कारण है । दिगम्बर धर्म 
धारण करने पर ऐसी मान्यता के समय वह जीव निगोदिया ही है, 
क्योकि “जैसी मति वेसी गति” होती है। नये-नये भेषो की मान्यता 
के समय यदि आयु का बन्ध हो गया। तो भाई निगोद में जाना 
पडेगा, जहाँ निरन्तर उसमे पागल बना रहेगा । 


प्रदत्त २७--कोई कहे कि भाई ! सिगोद की पर्याय तो बहुत बुरी 
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है। उसकी प्राप्ति हमें ना हो, उसके लिए हम क्या करें ? 

उत्तर--( १) अज्ञान मोह अधकार रहित (२) देव-गुरु-शास्त्र 
की विराधना रहित, (३) नए-नए भेपो में अपनेपने की मान्यता रहित 
अनादिअनन्त तेरा स्वभाव है । उसका आश्रय ले, तो निगोद मे नही 
जाना परेगा, बल्कि सादिसान्त है जो साधक दशा है। उसकी प्राप्ति 
होकर यादिअनन्त जो साध्यदशा है उसकी प्राध्ति हो जावेगी । 

प्रइनत श्दघ--कया सनुष्यभव होने पर 'पृथ्वीका्या कहुला सकता 

? 

हे उक्त२--जैसे--हम प्रथ्वी काय पर चलते हैं दवने से जो दू सख्त का 
वह अनुभव करता है, लेकिन वह कुछ नही कह सकता है; उसी प्रकार 
मनुष्य भव होने पर मे सबको दवाऊ भौर कोई मेरे सामने एक शब्द 
भी उच्चारण ना कर सके । ऐसा भाव करता है उस समय वह प्रथ्वी 
काय ही है क्योकि “जैसी मति वेसी गति” होती है। ऐसे भाव के 
समय यदि आयु का बध हो गया तो 'पृथ्वीकाय' की योति मे जाना 
पडेगा । जहाँ निरन्तर तुझे सब दवायेगे और तू एक शब्द भी उच्चा- 
रण न कर सकेगा । 

प्रइन २९--कोई कहे हमे 'पृथ्वीकाय' न बनना पड़े, उसका क्या 
उपाय है ? 

उत्तर--मैं सवको दवाऊ और कोई मेरे सामने एक शब्द भी 
उच्चारण ना कर सके, ऐसे भाव रहित अस्पर्श स्वभावी भगवान 
आत्मा है। उसका आश्षय ले, तो भगवानपना पर्याय मे प्रकट हो 
जावेगा । 

प्रन्‍्त ३०--कया मनुष्यभव होने पर 'जलकाय' क्हला सकता 

है 

उत्तर--जसे--तालाब का पानी ऊपर से देखने पर एक जैसा 
लगता है। लेकिन कही दो गज का खड्डा है, कही तीन गज का 
खट्टडा है। कही ऊचा है, कही नीचा है; उसी प्रकार मनुप्य भव होने 
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पर ऊपर से चिकनी चुपडी बाते करता है। अन्दर कपट रखता है। 
वह जीव उस समय 'जलकाय' ही है क्योकि “जैसी मति वैसी गति” 
होती है | ऐसे भाव के समय यदि आयु का बन्ध हो गया तो 'जल- 
काय' की योनि में जाना पडेगा । 

प्रदन ३१--कोई फहे हमे 'जलक्काय ने बनना पड़े, उसका कोई 
उपाय है ? 

उत्तर--छल कपट रहित तेरी आत्मा का स्वभाव है। उसका 
आश्रय ले, तो जलकाय की योनि मे नहीं जाना पडेगा, वल्कि मुक्ति- 
रूपी सुन्दरी का नाथ वन जावेगा । 

इन ३२--क्या मनुष्यभव होने पर “अग्तिका् कहला सकता 
है" 

उत्तर--जैसे--रोटी बनाने के बाद तवे को उतारते है। तो तवे मे 
टिम-टिम की चिगारियाँ दिखाती हैं। लोग कहते हैं कि तवा हँसता 
है । परन्तु वह वास्तव मे अग्निकाय के जीव हैं, उसी प्रकार जो 
मनुष्य भव पाने पर दूसरो को बढता हुआ देखकर ईर्ष्या करता है । 
उस समय वह जीव “अस्निकाय' ही है, क्योकि “जैसी मत्ति वेसी गति” 
होती है । यदि उस समय आयु का वन्ध हो गया तो 'अग्तिकाय' की 
योनि में जाना पडेगा | जहाँ निरन्तर जलने में ही जीवन बीतेगा । 

प्रइल ३३--कोई कहे अरे भाई हमसे 'अग्निकार्या की योनि से 
ना जाना पड़े। ऐसा कोई उपाय है ? 

उत्तर--ईर्ष्या रहित त्रिकाली स्वभाव है। उसका आश्रय ले, तो 
अग्निकाय की योनि में नही जाना पडेगा । बल्कि पर्याय मे तीन लोक 
का नाथ कहलायेगा । 


प्रदत २४--क्या मनुष्यभव होने पर वायुकाय कहला सकता 


उत्तर--जैसे--हवा के झोके कभी तेज कभी मन्द चलते रहते है, 
स्थिर नही रहते है, उसी प्रकार जो मनुष्य भव पाने पर भी जहाँ 


( रेठ ) 


पर जन्म-मरण के अभाव की वात चलती है | उसके बदले अन्य बात 
का विचार करता है, ऊघता है या अन्य अस्थिरता करता हैं । वह 
जीव उस समय वायुकाय ही है, क्योकि “जैसी मति वेसी गति” होती 
है। यदि अस्थिरता के भावों के समय आयु का बंध हो गया तो 
“वायुकाय” की थोनि मे जाना पडेगा। जहाँ निरन्तर अस्थिरता ही 
बनी रहेगी । 

प्रश्न ३४--क्ोई कहे हमे वायुकाय नहीं बनना है तो हम 
क्या करें ? 

उत्तर--अस्थिरता के भावों से रहित परम पारिणामिक भाव है 
उसकी ओर दृष्टि करे तो वायुकाय की योनि मे नही जाना पडेगा। 
बल्कि क्रम से पूर्ण क्षायिकपना प्रगट करके पूर्ण सुखी हो जावेगा । 

प्रश्न ३६--कया मनुष्यभव होने पर 'वनस्पतिकार्या कहला 
सफता है ? 

उत्तर--जैसे--वाजार से सब्जी लाते है, आप उसे चाकू से काठते 
है । वह आपसे कुछ नही कहती है, उसी प्रकार मनुष्य भव पाने पर 
में दूसरो को ऐसा मारु , वह एक पग भी ना चल सकें। ऐसा भाव 
करता है। वह उस समय वनस्पति काय ही है, क्योकि “जेसी मति 
वैसी गति” होती है । यदि ऐसे भावों के समय आयु का बंध हो गया 
तो वनस्पति काय की योनि में जाना पड़ेगा। जहाँ एक-एक समय 
करके निरन्तर दु ख उठाना पड़ेगा । 

प्रन्‍त्त ३७--कोई कहे हमे 'वत्तस्पतिकार्या में न जाता पड़े इसका 
कोई उपाय है ? 

उत्तर--मैं सबको मार और वह एक पग भी न आगे बढ सके 
इससे रहित तेरी आत्मा का स्वभाव है। उसका आश्रय ले तो 
धनस्पतिकाय की योनि मे नही जाना पडेगा । बल्कि गुणस्थान-मार्गणा 
से रहित परमपद को प्राप्त करेया । 

प्रदन ६८--क्या मनुष्यभव होने पर दो इन्द्रियवाला जोव' 


( ३६ ) 


कहला सकता है ? 

उत्तर--जैसे--सीप, शख, कौडी, केंचुआ, लट आदि रसना 
इन्द्रिय मे मस्त हैं, उसी प्रकार जो जीव मनष्यभव पाने पर रसना के 
स्वाद मे पागल हो रहा है। वह उस समय दो इन्द्रिय जीव ही है, 
क्योकि “जैसी मति वैसी गति” होती है। रसना के स्वाद में पागल 
के समय यदि आयु का बध हो गया तो दो इन्द्रियों मे उत्पन्न होना 
पडेगा, जहाँ निरतर रस के स्वाद मे ही पागल बना रहेगा । 

प्रन्‍न ३९--कोई कहे हमे दो इन्द्रिय की योत्ति मे ना जाला पड़े 
इसका कोई उपाय हैं ? 

उत्तर--रसना इन्द्रिय के स्वाद रहित अरस स्वभावी भगवान 
आत्मा है। उसका आश्रय ले तो दो इन्द्रिय की योनि में नही जाना 
पडेगा । बल्कि अरस स्वभाव पर्याय मे प्रगट हो जावेगा । 

प्रदत ४०--फ्या सनृष्यभव होने पर तीन इन्द्रियः कहला 
सकता है ? 

उत्तर--जैसे--चीटी, विच्छू, घुन, खटमल, जूं आदि ब्रा णेन्द्रिय 
में पागल हैं; उसी प्रकार मनुष्यभव पाने पर भी जो जीव सुगध का 
सम्बन्ध मिलाने और दुर्गन्‍्ध को हटाने मे पागल बना रहता है। वह 
उस समय तीन इन्द्रिय जीव ही है, क्योकि “जैसी मति वैसी गति” 
होती है। यदि उस समय आयु का बध हो गया तो तीन इन्द्रिय की 
योनि में जाना पडेगा। जहाँ निरन्तर' प्राण इन्द्रिय के विषय में ही 
पागल बना रहेगा | 

प्रश्त ४ १--कोई कहे हमे तोन इन्द्रिय की योनि में न जाना पड़े 
ऐसा उपाय बताओ ? 

उत्तर--सुगन्ध-दुर्गन्ध की इच्छा रहित अगंधस्वभावी भगवान 
बात्मा है। उसका आश्रय ले तो तीन इन्द्रिय फी योनि में नही जाना 
पडेगा । बल्कि अगध स्वभाव पर्याय में प्रगट हो जावेगा । 


००. 


प्रइन ४२--क्या सनृष्यभव होने पर “चारइन्द्रिय जीव' कहला 
सकता है ? 

उत्तर--जैसे--मक्खी, डाँस, मच्छर, भिरड, भ्रमर, पतगा आदि 
रूप के विषय मे पागल है; उसी प्रकार मनुष्यभव होने पर भी जो 
जीव रूप बनाने भे, सिनेमा आदि देखने मे पागल है । वह उस समय 
चार इन्द्रिय का ही जीव है, वयोकि “जैसी मति वैसी गति” होती है । 
यदि उस समय आयु का बन्ध हो गया तो चार इन्द्रिय की योनि मे 
जाना पडेगा। जहाँ निरन्तर रूप में पागल रहेगा । 

प्रशत्त ४३--फोई कहे हमें चार इन्द्रिय ना बनना पडे इसका क्‍या 
उपाय है ? 

उत्तर-रूप के देखने मे पागलपन से रहित अवर्ण स्वभावी भग- 
वान भात्मा स्वय है। उत्तका आश्रय ले तो चार इन्द्रिय की योनि 
में नहीं जाना पडेगा॥ बल्कि अवर्ण स्वभाव पर्याय मे प्रगट हो 
जावेगा। 

प्रघत्त ४४--क्या मनृष्यभव होने पर 'नारकी' कहला सकता है ? 

उत्तर--जो जीव सनुष्यभव होने पर भी सात व्यसनों को, पाँच 
पापो रूप महान्‌ तीन्र अशुभभावों के सेवन में मग्त हैं, वह्‌ उसी समय 
नारको' ही है क्योकि “जैसी मति वेसी गति” होती है। यदि तीकत्र 
अशुभभावीं के समय आयु का बन्ध हो गया तो नारकी की योति में ' 
जाना पडेगा। जहाँ एक-एक समय करके निरन्तर परस्पर एक-दूसरे 
से क्रोध करते हुए वचनप्रहार, दास्त्रप्रहार, कायप्रहार आदि से कष्ट 
देते व सहते रहते है । वहाँ कुछ खाने को मिलता नहों, पीने को पानी 
मिलता नही, क्षुघा-तृषा से निरन्तर व्याकुल रहते है । 

प्रझचत ४ ५--कोई कहे हमे तारकी ना बनना पड़े इसका क्‍या 
उपाय है ? 

उत्तर--शुभाशुभभाव रहित आत्मा का त्रिकाली स्वभाव है। 
उसका आश्रय ले तो नारकी की योनि मे नहीं जाना पडेगा। बल्कि 


के ही 


सम्यकदशेनादि की प्राप्ति कर मोक्ष का पथिक बन जावेगा। 

प्रद्त ४६--क्या मनृष्यभव होने पर 'तिर्यंच' कहला सकता है ? 

उत्तर-मनुष्यभव होने पर भी जो जीव “मायातैयग्योनस्य' अर्थात्‌ 
माया छल कपट करता है वह जीव उस समय तिर्य॑ंच ही है, क्योकि 
जैसी मति वसी गति' होती है। माया छुल-कपट के समय यदि आयु 
का बन्ध हो गया तो तिरय॑च की योनि मे जाना पडेगा। जहाँ पर निर- 
न्तर छल-कपट के भावों मे ही पागल बना रहेगा। 

प्रइन ४७--कोई कहे हमें तिर्येच की योनि मे ना जाना पड़े इसके 
लिये क्या करें ? 

उत्तर--छल-कपट रहित तेरा स्वभाव है । उसका आश्रय ले, तो 
तिर्यंच की योनि मे नही जाना पडेगा । बल्कि सम्यक्त्वादि की प्राप्ति 
कर क्रम से मुक्ति रूपी सुन्दरी का नाथ बन जावेगा। 

प्रश्न ४८--वंया मनृष्यभव होने पर देव कहला सकता है ? 

उत्तर--जो जीव मनुष्यभव होने पर अपनी आत्मा का अनुभव 
हुए बिना शुक्ललेश्या आदि शुभभाव करता है। वह उस समय देव 
ही है क्योकि 'जेसी मति वैस्ती गति' होती है और ऐसे महान्‌ शुभभाव 
के समय आयु का बन्ध हो गया तो सम्यक्त्व रहित देव की योति से 
जाता पडेगा जहाँ निरन्तर आकुलता का सेवन करता हुआ दुखी होता 
रहेगा । 

प्रथन ४६--कोई कहे भाई सम्यक्त्व रहित देव की पर्याय हसकों 
न मिले इसका क्‍या उपाय है ? 

उत्तर-महान्‌ शुभभाव रहित आत्मा का स्वभाव है। उसका 
आश्रय ले। तो घ॒र्मं की प्राप्ति होकर क्रम से वृद्धि करके पूर्ण परमात्म 
दशा की प्राप्ति हो जावेगी । 

प्रश्न ५०--भनुष्यभव होने पर 'मनुष्यभव का भाव क्‍या है ? 

उत्तर--जो जीव मनुष्यभव होने पर मन्दकषायरूप कभी शुभभाव 
कभी अशुभ करता है वह उस समय मनुष्य ही है, क्योकि 'जेसी मति 


( ४२ ) 


वेसी गति' होती है। यदि ऐसे भाव के समय भायु का बन्ध हो गया 
तो फिर मनुष्य योनि मे जाना पडेगा। “जहाँ वालपने मे ज्ञान न लद्यो, 
तरुण समय तारणी रत रह्यो । अधंमृतक समवृढापनो, कैसे रूप लखै 
आपनो' ऐसी दशा मे ही जीवन पूरा हो जावेगा । 

प्रदत्त ५१--कोई कहे अब हम क्या करें जिससे मनृष्यगति का 
अभाव होकर मोक्ष फी प्राप्ति हो ? 

उत्तर--एक मात्र अपने त्रिकाली भगवान का आश्रय ले तो प्रथम 
ओऔपगमिक सम्यक्त्व की प्राप्ति होकर फिर श्रावक दणा, मुनिदेशा, 
श्ेणीदगा, अरहत और सिद्धदणा की प्राप्ति हो, तो फिर मनुप्यभव 
की योनि का सम्बन्ध नही रहेगा । बल्कि अनन्त ज्ञान, दर्शन, सुख, 
वीय॑ आदिरूप शूद्ध दशा की प्राप्ति हो जावेगी। पर्याय में सादि 
अनन्त सुख दशा बनो रहेगी तब मनुप्यगति में जन्म हुआ सार्थक कह- 
लायेगा। 

प्रअतत ५२--धर्म की प्राप्ति, वृद्धि और पूर्णता के विषय में जिन- 
जिनवर और जिनवर बृपभो का क्‍या आदेश है ? 

उत्तर--हे भव्य | एक सात्र निज परम पारिणामिक भाव के 
आश्रय से ही सम्यरदर्शन, श्रावकपना, मुनिपना, श्रेणीपना, अरहतपना 
और सिद्धपने की प्राप्ति होती है। किसी पर पदार्थों के आश्रय से या 
विकारी भावो के आश्रय से घर्मं की प्राप्ति आदि कभी भी नही होती 
है। यह जिन-जिनवर और जिनवर-वृषभो का आदेश जिनवाणी मे 
आया है। 

प्ररतत ५३--सांप आदि पर्यायो पर से चार बातें कौन-कौन सी 
निकालनी चाहिए ? 

उत्तर--( १) क्या मनुष्य भव होने पर सॉप कहला सकता है ? 
(२) यह जीव मनुष्य से सॉप क्यो बनता है ” (३) सॉप ना बनना 
पड़े-इसका क्‍या इलाज है ? (४) स्वभाव का आश्रय कैसे ले ? 


कक कक €-क 


तृतीय प्रकरण 


प्र्नयसार गाथा २०३ से २८५ तक तथा ३८३ के ३८९ तक फा मर्स 
प्रतिक्मण, आलोचना ओर प्रत्याख्यान स्वरूप 


प्रन्‍त्त ९--कछुन्दकुन्द भगवान ते प्रतिक्रमण का स्वरूप नियमप्तार 
में दया बताया है ? 
उत्तर-दारक नहीं, तिर्यंच-मानव-देव पर्यय में नहीं । 
कर्ता न, फारयिता नहों, फर्तानुमता में नहीं (। ७७ ॥ 
में मार्गगा के स्थान नही, गुणस्थान-जीवन्थान नहीं । 
कर्ता न, कारयिता नही, कर्तानुमंत्रा भी नहीं ४ छ८ ॥ 
बालक नहीं मे, वृद्ध चाहे, युवक तिन कारण नहीं । 
फर्ता न छारपिता नही, फर्तानुमंता भी नहीं ॥ ७६ ७ 
मैं राग नहिं, से हेष नहिं, नहें मोह तिन कारण नहीं। 
कर्ता न फारयिता नहीं, फर्तानुमता से नहीं ॥5०॥ 
से आोध नह, में सान नह, माया नहिं, में लोभ नाह। 
कर्त्ता न फारयिता नहीं, फर्तातुभोदक मे. नहीं ॥८१॥ 
मिथ्यात्व. आदिक भावक्की, की जीव ने चिर भादतता । 
सनन्‍्यकत्व आदिक भावकी पर फी कभी न प्रभावदा ६ ०॥॥ 
है जीव उत्तम अर्थ, मुनि तन्नस्थ हस्ता कर्म का। 
अतएव है वस ध्यान हो प्रतिक्रमण उत्तम आर्य का ॥६ १॥ 
प्रइ्त २--प्रतिक्रणण किसे कहते हैं ? 
उत्तर-स्वास्थानात्‌ यत्परस्थान, प्रमादुस्य बश्चादृगत, । 
भयोष्प्यागसनं तन्न॒ भरतिक्रमणमुच्यते ॥ 
अर्थ--अमाद के वश होकर स्वस्थात (अपना त्रिकाली स्वभाव) 
को छोडकर, परस्थान' में (मोह राग-ह्व प भावो मे) गया हो, वहां 
' से अपने स्थान मे वापस आ जाना, उसे प्रतिक्रमण कहते है । 
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प्रन्‍लत ३-भगवान कृन्दकुन्द ने समयसार में प्रतिक्रमण किसे 
कहा है ? 
उत्तर--झुभ और अशुभ अनेक विध, के कर्म पुरव जो किए। 
उनसे निवर्ते आत्म को, वो आत्मा प्रतिक्ण है ॥३८३॥ 
अर्थ--पहले लगे हुए दोषो से आत्मा को निवृत्त करना सो प्रति- 
क्रमण है । इसलिए निश्चय से विचार करने पर, जो आत्मा भूतकाल 
के कर्मो से अपने को भिन्‍न जानता, श्रद्धा करता और अनुभव करता 
है, वह आत्मा स्वय हो प्रतिक्रमण है। 


प्रइचच ४--प्रतिक्सण के कितने भेद है ? 

उत्तर--दो भेद है--द्रव्य प्रतिक्रमण और भाव प्रत्तिक्रमण । 

प्रझन ५--द्रव्य ग्रतिक्रमण किसे कहते हैं ? 

उत्तर--वतंमान से भूतकाल के सयोगो को ज्ञेय रूप जानना द्रव्य 
प्रतिक्रणण है। जेसे--दिलली मे बठे हुए ज्ञानी को सम्मेदशिखर, 
गिरनार, ज्ञानी ध्यानियोका विचार आने पर उन सयोगो को ज्ञेय 
रूप जानना वह द्रव्य प्रतिक्रमण है । 

प्रदन ६--भाव प्रतिक्रमण किसे कहते हैं ? 

उत्तर--वर्तमान मे भूतकाल के शुभाशुभभावों को ज्ञेयरूप ज्ञान 
में लेना भावश्रतिक्रमण है । जेसे--दिल्ली मे बेठे हुए ज्ञानी को सम्मेद- 
शिखर और गिरनार मे किये गये शुभाशुभभावों का ध्यान आने पर 
शुभाशुभभावो को ज्ञेयरूप जानना यह भाव प्रतिक्रमण है । 

प्रश्न ७--अग्रतिक्रमण किसे कहते हैं ? 

उत्तर--प्रमाद के वश होकर स्वस्थान को छोड़कर परस्थान में 
गया हो, फिर वहाँ से अपने स्थान मे वापस नही आना उसे अप्रति- 
क्रमण कहते हैं । 

प्रशव ८--ओ कुन्दकुस्द भगवान ने समयसार गाथा २८३ से 
२८४ तक में अप्रतिक्रमण किसे कहा है ? हे 

उत्तर--अतीतकाल में जिन द्वव्यकर्म, नोकमम और भावकर्म को 
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हण किया था। उन्हे वर्तमान में अच्छा समझना, उनके सस्कार 
हना, उनके प्रति ममत्व रहना अप्रतिक्रमण है। 

प्रदन €--अप्रतिक्रणण के कितने भेद हैं ? 

उत्तर--दो भेद हैं--द्वव्य अप्रतिक्रण और भाव अप्रतिकमण । 

प्रन्‍न १०--द्रव्य अप्रतिक्रमण किसे कहते है ? 

उत्तर--वर्तमान समय मे भूतकाल के गुजरे हुए सयोगो को इष्ट- 
प्रनिष्ट मानना द्रव्य अप्रतिक्रमण है | जैसे--दिल्ली मे बैठे हुए कोई 
ग्रीव विचार कर रहा है कि सम्मेदशिखर-गिरनार-न्ञानी-ध्यानियों 
शा सयोग मुझे सदैव बना रहे और अनिष्ट सयोग कभी न रहे यह 
व्य अप्रतिक्रमण है । 

प्रन्‍त्त ११--भाव श्रप्नतिक्रमण किसे कहते हैं ? 

उत्तर-वतंमान मे भूतकाल के शुभाशुभ भावो को इष्ट-अनिष्ट 
सरानता भाव अप्रतिक्रणण है। जेसे--दिल्ली मे बैठे हुए कोई जीव 
प्म्मेदशिखर और गिरनार में किये हुए शुभाशुभ भावों में अशुभ- 
भाव जरा भी न होवे और शुभभावों को बनाये रखने का भाव यह 
भाव अप्रतिक्रमण है। [समयसार कलश २२६ देखिये] 

प्रघत १२--प्रतिक्रमण से क्‍या तात्पये है ? 

उत्तर--अनादिकाल से अज्ञानी भूतकाल की पर वस्तुओं को 
और शुभाशुभ भावो को स्मरण करके उन्हे इष्ट-अनिष्ट मानकर 
मिथ्यात्व की पुष्टि कर रहा था, तो सतगुरु कहते हैं कि हे जीव ' 
भूतकाल सम्बन्धी द्रव्य कम, नोकर्म भावकर्म से दृष्टि उठाकर एकमात्र 
अपने भूतार्थ स्वभाव पर दृष्टि दे, तो ज्ञेय-ज्ञायकपना प्रकट हो और 
शान्ति की प्राप्ति हो । 


प्रइतत १३--फुन्दकुन्द भगवात ने श्लालोचना का स्वरूप नियस- 
सार में या दताया है ? 


( ४६ ) 


उत्तर -- 

नोकर्म, कम, विभाव, गुण पर्याय विरहित आतसा। 

ध्याता उसे, उस श्रमण को होती परम-भालोचना ।॥१०७॥ 

समभाव से परिणाम स्‍स्थापे और देखे आतमा। 

जिनवर वुधभ उपदेश मे चहु जीव है आलोचना ॥१०६९॥ 

जड़कर्मे-तरू-जड़नाश के सामथ्यरूप स्वभाव है॥ 

स्वाधीन निज समभाव आलूृछन वही परिणाम है॥११०॥ 

प्रन्‍न १४--आलोचना फिसे कहते हैं ? 

उत्तर--अपने स्वरूप की (परम पारिणामिक भाव की) मर्यादा में 
रहकर ज्ञान करना आलोचना है । 

प्रइन १४--भगवान कुन्दकुन्द ने समयसार मे आलोचना किसे 
कहा है ? 

उ०-शुभ और अश्युभ अनेक्त विध है उदित जो इस काल में । 

उस्त दोषको जो चेतता, आलोचना वह जीव है ।३८५॥ 

अर्थ--वर्तमान दोष से आत्मा को पृथक करना सो आलोचना है। 
इसलिए निदचय से विचार करने पर जो आत्मा वर्तमान काल के द्वव्य' 
कर्म, नोकर्म और भावकर्मों से अपने को भिन्‍न जानता है, श्रद्धा करता 
है और अनुभव करता है वह आत्मा स्वय ही आलोचना है । 

प्रइन १६--आलोचना के कितने भेद हैं ? 

उत्तर--दो भेद है--द्रव्य आलोचना और भाव आलोचना । 

प्रथव १७--द्रव्यआलोचना किसे कहते हैं ? 

उत्तर--वर्तमान मे वर्तमान के सयोग सम्वन्ध ज्ञेयरूप ज्ञान में 
आना द्रव्य आलोचना है । जैसे--सम्मेदशिख र में बेठे हुए वर्तमान के 
सथोग सम्बन्ध फो (ननन्‍्दीश्वरदीप की रचना, २४ टोको, ज्ञानी 
ध्यानियों को) ज्ञेय रूप ज्ञान मे लेना, यह द्रव्य आलोचना है। 

प्रदत १८--भावआलोचना किसे कहते हैं ? 

उत्तर--वतंमान में हुए शुभाशुभ भावों को ज्ञेयरूप ज्ञान में लेना 


( ४७ ) 


भावआलोचना है। जैसे सम्मेदशिखर मे बैठे हुए वर्तमान मे होने वाले' 
शुभ अशुभ भावों को ज्ञयरूप ज्ञान मे लेता यह भाव आलोचना 
है । 

प्रघत १९--अनालोचना किसे कहते हैं ? 

उत्तर--अपने स्वरूप की मर्यादा मे रहकर नहीं जानना' 
अनालोचना है । 

प्रन्‍तत २०- भगवान कुन्दकुन्द ने समयप्तार से अनालोचना किसे 
फहा है ? 

उत्तर--वर्तमान काल मे जिन द्रव्यकर्म नोकर्म और भावक्म को 
ग्रहण किया है । उन्हे वर्तमान मे अच्छा समभना, उनके सस्कार रहना; 
उनके प्रति ममत्व रखना अनालोचना है । 

प्रदत्त २१--अनालोचना के कितने भेद हैं ? 

उत्तर - दो भेद--द्रव्य अनालोचना और भाव अनालोचना । 

प्रढल २२--ब्रव्य अनालोचना किसे कहते हैं ? 

उत्तर- वर्तमान में वतंमान के प्थोग सम्बन्धों को इष्ट-अनिष्ट 
मानना द्रव्य अनालोचना हैं। जैसे गिरनार पर बैठे हुए वहाँ के सयोग 
सम्बन्धो की (पाँचवी टोक-चौथी टोक की) चाहना करना और बुरे 
सयोग सम्बन्धो को चाहना न करना यह द्रव्य अनालोचना है। 

प्रन्‍त्त २३--भावअनालोचना किसे कहते हैं 

उत्तर--वतंमान मे वर्तेमान के शुभाशुभ भावों को इष्ट-अनिष्ट 
मानना भाव अनालोचना है । जैसे गिरनार पर्वत पर बैठे हुए वर्तमान 
के दया-दान-पूजा-अणुन्रत-महात्रतादि भावों को इष्ट मानना और 
अनिष्टभाव तनिक भी ना आवे यह भाव अनालोचना है। [समयसार 
कलण २२७ | 

प्रइत २४--वर्तसात से हसको सच्चेदेव-गुरु-शास्त्र का संयोग 
मिला, शुभभाव का अवसर सिला, क्‍या इसे भी हम अच्छा न माने ? 

उत्तर--वास्तव मे एक मात्र अपनी आत्मा ही क्ृृतार्थ आश्रय 
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'करने योग्य है। स्वभाव के आश्रय से शुद्ध वीतराग दकश्षा प्रकट करने 
योग्य उपादेय है | ज्ञानियों को भूमिकानुसार जो राग होता है। उसे 
ज्ञानी हेय-ज्ञ य जानते है परन्तु अज्ञानी अनादि से एक एक समय करके 
वर्तमान से ठेव-गुरु-शास्त्र के सयोगों को, वर्तमान के शुभभावों को 
अच्छा मानकर पागल वना रहता है और इन्हे मोक्षमार्ग मानता है। 
आचाये भगवान कहते है कि अपनी आत्मा का अनुभव ना होने से 
शुभ अच्छा, अशुभ बुरा, यह अनन्त ससार का कारण हैं और महान 
पाप है । 
प्रदन २५-कुन्दकुन्द भगवान ने प्रत्याख्यान का,स्वरूप नियमसार 
में क्या बताया है ? 


उत्तर-- 

भावी शुभाशुभ छोड़कर, तजकर बचत विस्तार रे, 
जो जीव ध्याता आत्म, प्रत्याच्यान होता है उसे ॥६५॥। 
कंवलय वर्शन-ज्ञान-सुख फेवलय शक्ति स्वभाव जो। 
में हूं वहीं, यह चिन्तवन होता निरन्तर ज्ञानि को ॥६६॥ 
निज भाव को छोड़े नही, छिचित्‌ ग्रहे पर भाव नहिं। 
देखे व जाने से वही, ज्ञानी करे चिन्तन यही ॥€७॥। 
जो प्रकृति स्थिति अनुभाग ओर प्रदेश बंध बिन आत्मा । 
मे हु बही, यो भावता ज्ञानी करे स्थिरता वहाँ ॥&८॥ 
मस ज्ञान मे है आत्मा, दर्शन चरित्र मे आतमा। 
हैं और प्रत्याख्यात सवर, योग में भी आतम्ता ॥१००॥। 
दृगज्ञान-लक्षित और झाश्वत्त मात्र आत्मा सस अरे। 
अरू शेष सब संयोग लक्षित भाव मुभसे हैं परे ॥१०२॥ 
प्रघन ३६-प्रत्याख्यान किसे कहते है ? 


उत्तर--आत्मा की वेसी प्रसिद्धि है वेसी ही उसकी मर्यादा में 
(स्वभाव सन्मुख) रहना उसे प्रत्याख्यान कहते है । 
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प्रश्न २७--भगवान कुन्द कुन्द ने समयसार से प्रत्यास्यान किसे 
कहा है ? 
3उ०--शुभ अरू अशुभ भावी करमस का बंध हो जिनभाव मे । 
उनसे निरवंतन जो करे वो आतमा पचखाण है ॥३८४॥ 
अथे--भविष्य मे दोष लगने का त्याग करना, सो प्रत्याख्यान है । 
इसालए निरचय से विचार करने पर जो आत्मा भविष्यत्‌ काल 
के द्रव्यकर्म, नोकम और भावकर्मों से अपने को भिन्न जानता है, 
श्रद्धा करता है, और अनुभव करता है, वह भात्मा स्वय ही प्रत्याल्यान 
| 


प्र श८घ--समयसार गा० ३४ व ३४ में "ज्ञान ही प्रत्यास्पान 
है” ऐसा क्यो कहा है ? 
उत्तर--सब भाव पर ही जान, प्रत्याख्यान भावो फा फरे। 
इससे नियम से जानना कि, ज्ञान प्रत्याख्यान है ॥३४॥ 
ये और का है जानकर, पर द्रव्य को को नर तजे। 
त्यो और के हैं जानकर पर भाव ज्ञानी परित्यजे ॥३५॥ 
अर्थ--जिससे अपने “अतिरिक्त सर्व पदार्थों को पर है' ऐसा 
जानकर प्रत्याख्यान करता है--त्याग करता है। उसमे प्रत्याख्यान 
ज्ञान ही है। ऐसा नियम से जानना । अपने ज्ञान से त्यागरूप अवस्था 
ही प्रत्याख्यान है, दूसरा कुछ नहीं ॥३४।॥ जैसे--लोक मे कोई पुरुष 
पर वस्तु को “यह पर वस्तु है” ऐसा जाने तो पर वस्तु का त्याग 
करता है। उसी प्रकार ज्ञानी पुरुष समस्त पर द्रव्यों के भावो को 
“यह पर भाव है” ऐसा जानकर उनको छोड देता है । 
प्रन्‍्तन २९--कलश दीका कलश २६ में पंडित राजमलजी ने 
प्रत्याख्यान किसे बताया है ? 
उत्तर--जैसे--किसी पुरुष ने धोवी के घर से अपने वस्त्र के धोखे 


से दूसरे का वस्त्र आने पर बिना पहिचान के उसे पहिन कर अपना 
जाना, बाद भे उस वस्त्र का धनी जो कोई था। उसने अचल 
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पकड कर कहा कि “यह वस्त्र तो मेरा है, पुन कहा कि मेरा ही है ।” 
ऐसा सुनने पर उस पुरुष ने चिन्ह देखा, जाना कि मेरा चिन्ह तो 
मिलता नही । इससे निश्चय से यह वस्त्र मेरा नही है दूसरो का है। 
उसके ऐसी प्रतीति होने पर त्याग हुआ घटित होता है । वस्त्र पहिने 
ही है तो भी त्याग घटित होता है, क्योकि स्वामित्वपना छूट गया है । 
उसी प्रकार अनादि काल से जीव मिथ्यादृष्टि है। इसलिए कर्मजनित 
जो शरीर, दुख-सुख, रागद्वंघ आदि विभाव पर्याय, उन्हें अपना ही 
जानता है। और उन्ही रूप प्रवर्तता है, हेय-उपादेय-ज्ञे य को नहीं 
जानता है । सत्गुर का उपदेश सुना, हे भव्य | जितने है जो शरीर, 
सुख-दु ख रागढ्व ष, मोह जिनको तू अपना जानता है और इनमे रत 
हुआ है, वे तो सव ही तेरे नही-है। तू तो ज्ञान-दर्शन का धारी शुद्ध 
चिद्र प है। ऐसा निश्चय जिस काल हुआ उसी समय सकल द्रव्यकर्म, 
नोकर्म और भावकर्म का त्याग है। याद रहे--शरीर, सुख-दु ख; जैसे 
ही थे वैसे ही है, परिणामों से त्याग है, क्योकि स्वामित्वपना छूट गया 
है इसका नाम “ज्ञान ही प्रत्याख्यान है” । देखो ! ज्ञान हो गया कि 
वे मेरा नही, पीछे क्या उनको छोीडना पड़ता है ? भरे भाई | नही, 
परन्तु छूट ही जाता है इसलिए ज्ञान ही प्रत्याख्यान है । 

प्रझच्च ३०--प्रत्याख्यान के कितने भेद हैं ? 

उत्तर--दो भेद हैं--द्रव्य प्रत्यास्यथान और भाव प्रत्याख्यान । 

प्रइन ३१--द्रच्य प्रत्याख्यान किसे कहते हैं ” 

उत्तर--वरतमान मे जेसा सयोग सम्बन्ध है भविष्य के लिए भी 
ऐसा ही सयोग सम्बन्ध बना रहे ऐसे भाव का नही आना । यदि ऐसे 
सयोग आये तो ज्ञेयरूप से आये यह द्रव्य प्रत्यास्यान है । जैसे वर्त- 
मान मे सच्चे देव-गुरु-धर्म का सयोग सम्बन्ध है। आगामी काल में 
ऐसा ही बना रहे, ऐसा भाव का नही आना | परन्तु ज्ञे यरूप से ज्ञान 
मे आबे यह द्रव्य प्रत्याख्यान है । 

प्रझन ३२--भाव पभ्रत्याख्यान किसे कहते हैं? 


( ५१ ) 


उत्तर--वते मान के शभभावों को आगामी काल मे बनाये रखने 
का भाव और अशुभभाव न आये ऐसा भाव, भविष्यत्‌ के लिए नही 
आता । अथवा आने पर उन्हे ज्ञ यरूप ज्ञान मे लेना, भाव प्रत्याख्यान 
है | जैसे--वर्तमान सम्मेदशिखर में बेठे हुए शुभभाव तो आते हैं, 
अशुभभाव नही आते है, भविष्य के लिए शुभाशम भावो का जे यरूप 
ज्ञान में आना, यह भाव प्रत्याख्यान है । 

प्रदत ३३--अग्रत्याख्यान किसे कहते हैं ? 

उत्त र--आत्मा की जैसी प्रसिद्धि है उसके सन्मुख ना रहकर 
उसकी मर्यादा का उल्लघन करना अप्रत्याख्यान है । 

प्रइ्न ३४--भगवान कुन्दकुन्द ने ससमयसार गाया २८३ से २८५ 
तक्क मे अप्रत्यास्यान किसे कहा है ? 

उत्तर--आगामीकाल सम्बन्धी द्रव्यकर्म, नोकर्म और भाव कर्मों 
की इच्छा रखना, ममत्व रखना, अप्रत्याख्यान है । 

प्रइन ३५--अप्रत्याख्यान के कितने भेद हैं ? 

उत्तर--दो भेद है--द्रव्य अप्रत्यास्यान और भाव अप्रत्याख्यान । 

प्रश्न ३६--दरव्य अप्रत्याख्यान किसे कहते हैं ? 

उत्तर--वर्तमान मे द्रव्यक्रमं-नोकम का जेसा सम्बन्ध है। वेसा 
ही सम्बन्ध भविष्य में भी बनाए रखने का भाव द्रव्य अप्रत्याख्यान 
है। जेसे--वर्तमान मे सच्चे देव-गुरु-धर्मं का सयोग सम्बन्ध है। 
आगामीकाल में ऐसा ही बना रहे ऐसा भाव, द्रव्य अप्रत्याख्यान है । 

प्रइनन ३७--भाव अप्रत्याख्यान किसे कहते हैं ? 

उत्तर-वर्तमान में जैसे शुभभाव हैं, अंशुभभाव नही है। 
आगामी काल में ऐसे ही शुभभाव बना रहे तो अच्छा हो वह भाव 
अप्रत्याख्यान है । जेसे--वर्तमान सम्मेदशिखर मे बेठे हुए शुभभाव तो 
आते है और अशुभभाव जरा भी नही आते, भविष्य मे भी ऐसे शुभ- 
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भावों को उनाए रखने का भाव यह भाव अप्रत्याख्यान है। [समय- 
सार कलश २८८] 

प्रहन ३८५--आपकने चर्तग्राव मे जो अच्छा संयोग सम्बन्ध है और 
शुभभाव हैं। उन्हे आगामी काल मे बनाए रखने के भाव का क्‍या 
निषेध किया है ? 

उत्तर--वर्तमान मे जैसा अच्छा सयोग सम्बन्ध है, शुभभाव है 
बसे ही आगामी काल में बने रहने का तात्पय॑ यह हुआ कि ससार मे 
ही घृमता रहे और निर्वाण की प्राप्ति ना हो । अरे भाई ! ऐपे भाव 
अनन्त सार का कारण है, इसलिए एक मात्र परम पारिणामिक्र 
रूप अपने आत्मा का आश्रय लेकर धर्म की प्राप्ति ही सुख पाने का 
उपाय है । 

प्रभन ३६--शी भसगवात कुन्दकुन्द और अमतचद्ाचार्य ते 
प्रतिक्रमण-अप्रतिकमण, आलोचना-अनालोचना और प्रत्पयाद्यान- 
अप्रत्यास्यान का स्वरूप किन-किन गाजाओ और टीका से बताया है? 

उत्तर--( १) समयसार गा० २८३ से २८४ तक अप्रतिक्रमणादि 
का स्वरूप समझाया है। (२) समयसार गरा०३०६ तथा ३०७ में 
प्रतिक्मण क्या है तथा गा० ३८३ से ३८६ तक प्रतिक्रमण-आलोचना 
आदि का स्वरूप स्पष्ट किया है। (३) समयस्तार ग्रा० २१४ में 
“ज्ञानी के चिकाल सम्बन्धी परिग्रह नही है” ऐसा बताया है । 

प्रझत्त ४ ०--क्या नियमसार में प्रतिक्रणादि फा स्वरूप 
बताया है ? 

उत्तर-- (१) नियमसार गा० ३८से ५० तक किसके आश्रय से 
प्रतिक्रणादि उत्पन्न होते है, यह वत्ताया है। (२) गा० ७७ से १५८ 
तक की गाजाओ मे प्रतिक्रमण आदि निश्चय चारित्न का वर्णन किया 
है । नियमसार गा० ११६ की टीका तथा फूटनोंट मे बताया 
है कि “मात्र परम पारिणासिकभाव का--शुद्धात्म द्रव्य सामान्य का-- 
आलम्बन लेना चाहिए । उसका आलम्बन लेने वाला भाव ही (वीत 
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राग भाव ही) महान्रत, समिति, ग्रुप्ति, प्रतिक्मण, आलोचना, 
प्रत्याख्यान, प्रायश्चित आदि सब कुछ है । (आत्म स्वरूप का आल- 
बन, आत्म स्वरूप का आश्रय, आत्म स्वरूप के प्रति सनन्‍्मुखता, आत्म 
स्वरूप के प्रति झुकाव, आत्म स्वरूप का ध्यान, परम पारिणासिक 
भाव की भावना, मैं प्रूव शुद्ध-आत्म द्वब्य सामान्य हूँ, ऐसी 
परिणति--इन सबका एक ही अर्थ है। 

प्रश्न ४ ९--समयसा र मे विषकुम्भ किसे कहा हैं ? 

उत्तर -- 

प्रतिक्तण अरु प्रतिसरण, त्यो परिहरण, निवृत्ति धारणा । 

अर शुद्धि, निन्‍दा, गहँणा, ये अष्ट विध विष कुम्भ है ॥३०६॥ 

न ४२--समयसार से अमृतक्म्भ किसे कहा है ? 

उत्तर-- 

अन प्रतिक्रण अन प्रतिसरण, अनपरिहरण अन घारणा। 

अनिवृत्ति, अनगहा, अनिन्‍्द, अशुद्धि-अमृत कुंभ है ॥३०७॥ 


आत्मज्ञान से शाश्वत सुख 


जो जाने शुद्धात्म को अशुचि देह से भिन्न, 
वे ज्ञाता सब शास्त्र के शाइवत सुख मे लीन ॥। 
[योगसार ८४] 

जो शुद्ध आत्मा को अशुचिरूप दरीर से भिन्‍न जानते हैं 

वे सर्वश्ञास्त्र के ज्ञाता हैं और ज्ञाइवत सुख में लीन होते हैं । 
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चत॒र्थ प्रकरण 
समयसार गाथा ३६९० से ४०४ तक का रहस्य 
भगवान आत्मा की छह बोलो से सिद्धि 


भगवान आत्मा पर द्रव्यो से भिन्‍त स्वभावी है । 

प्रघत १--भगवान श्रात्मा पर द्वव्यो से भिन्‍न है। उसके लिए 

कुन्द-कुन्द भगवान ने समपसार गाथा ३६९० से ४०४ तक मे क्या 
बताया है ? 
उत्तर-- 

रे! शास्त्र है नहि ज्ञान, फ्योकति शास्त्र कुछ जाने नहीं। 

इस हेतु से है ज्ञान अन्य रू, श्ञास्त्र अन्य प्रभु कहे ॥३६०॥ 

रे! शब्द है नहिं ज्ञान व्योक्ति शब्द कुछ जाने नहीं। 

इस हेतु से है ज्ञान अन्य रू, शब्द अन्य प्रन्तु कहे ॥३६१४॥ 

रे! रूप है नहिं ज्ञान, वयोकि रूप कुछ जाने नहीं। 

इस हेतु से है ज्ञान अन्य रू रूप अन्य प्रभु फहे ॥३६२॥ 

रे! वर्ण है नहिं ज्ञान क्योकि वर्ण कुछ जाने नहीं। 

इस हेतु से है ज्ञान, अन्य रू, वर्ण अन्य प्रभु कहे ॥३६१॥ 

रे गंध है नहिं ज्ञान, क्योकि गंध कुछ जाने नहीं। 

इस हेतु से है ज्ञान, अन्य रू, गंध अन्य प्रभु कहे ॥३६४। 

रे रस नहीं है ज्ञान क्योकि रस जु कुछ जाने नही। 

इस हेतु से है ज्ञान अन्य रू अन्य रस जिनवर कहे ॥३€५॥ 

रे स्पर्श है नह ज्ञान, क्योंकि स्पर्श कुछ जाते नहीं। 

इस हेतु से है ज्ञान अन्य रू, स्पशे अन्य प्रभु कहे ॥३६६॥ 
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रे कर्म है नहीं ज्ञान, क्योंकि कर्म कुछ जाने नहाों। 
एस हेतु से है ज्ञान अन्य रू, कर्म अन्य जिनचर फहे ।३६७। 


रे! धर्म नहिं है ज्ञान क्योकि धर्म कुछ जाते नहीं। 
इस हेतु से है ज्ञान अन्य रू, धर्म अन्य जिनवर फहे ।३६८। 


नहिं है अधर्म जु ज्ञान, क्योद्ति अधर्म कुछ जाने नहीं । 
इस हेतु से है ज्ञान अन्य, अधघर्म अन्य जिनवर कहे ।३६६। 


रे! काल है नहिं ज्ञान, क्योंकि काल कुछ जाने नहीं । 
इस हेतु से € ज्ञान अन्य रू, काल अन्य प्रभु कहे १४००। 


आकाश है रनाह ज्ञान, क्योकि आफाश कुछ जाने नही। 
इस हेतुसे आकाश अन्य रू, ज्ञान अन्य प्रभु कहे ।४०१॥ 


रे! ज्ञान, अध्यवसान मनईहि क्योकि अचेतन रूप है। 
इस हेतुसे ज्ञान अन्य रू, अन्य अध्यवसान है ।४०२। 


रे! सर्वदा जाने हि इससे जीव ज्ञायक ज्ञानि है। 
अरू ज्ञान है ज्ञायक्त से, अव्यतिरिक्त यों ज्ञातव्य है ।४०३। 


सम्यक्त्व अरू संयम तथा पूर्वांगत सब ॒ सूत्र, जो। 
धर्माघरस दीक्षा सबहि, बुध पुरुष साने ज्ञान को ।४०४। 


प्रन्‍त २--कुन्दकुन्द आचाये ने इन १५ गाथाओ में क्‍या बताया 
है? 


उत्तर--भगवान आत्मा का शास्त्र, शब्द, गुरुका वचन, दिव्य- 
घ्वनि किसी प्रकार के आकार के साथ, काला-पीला, नीला, लाल, 
सफेद रूप के साथ, सुगध, दुर्गन्ध रूप गन्ध के साथ, खटटा-मीठा- 
कड़आ चर्पेरा-कपायला-रूप रस के साथ, हल्का-भारी ठडा-गरम रुखा 
चिकना कडा-नरमरूप स्पर्श के साथ, आठ कर्मों के साथ, घर्में-अधर्म, 
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आकाश काल के साथ, कम के उदयरूप अध्यवसान के साथ सम्बन्ध 
नही है। ऐसा अनादि से जिनदेव कहते हैं। क्योकि आत्मा निरन्तर 
जानता हे इसलिए ज्ञायक ऐसा जीव ज्ञानवाला है और ज्ञान ज्ञायक 
से अभिन्‍न है ऐसा जानना चाहिए। यहां ज्ञान कहने से आत्मा ही 
समझना चाहिए। ज्ञानी ज्ञान को ही सम्यपर्दृष्टि, सयम, अगर पूवंगत 
सूत्र, पुण्यपाप, दीक्षा मानते है। तात्पय यह है कि अनादि जज्ञान से 
होने वाली शुभाशुभ उपयोगरूप परसमय की प्रवृत्ति को दूर करके 
सम्यकदर्शंन-ज्ञान-चारित्र मे प्रवृत्ति रूप स्वसमय को प्राप्त करके उस 
स्व समय परिणमन स्वरूप मोक्षमार्ग मे अपने को परिणमित्त करके 
जो सम्पूर्ण विज्ञानघन स्वभाव को प्राप्त हुआ है और जिसमें कोई 
त्याग ग्रहण नही है। ऐसे साक्षात्‌ समयसार स्वरूप परमार्थभृत, 
निशचल रहा हुआ, शुद्ध पूर्ण आत्म द्रव्य को देखना चाहिये । 

प्रश्न ३--आ्ात्मा क्या करता है ? 

उत्तर-भात्सा ज्ञान स्वयं ज्ञान ज्ञानादन्यत्करोति क्षिस्‌ । 

परभावस्य कर्तत्मा, मोहोष्य व्यवहारिणाम्‌ ॥६२॥ 


अरथें--चेतना आत्मा चेतन मात्र परिणाम को करता है अत. 
आत्मा स्वय चेत्तना परिणाम मात्र स्वरूप है। आत्मा पर भाव का 
कर्ता है ऐसा मानना सो व्यवहारी जीव का मोह (अन्नान) है। 

प्रन्‍्त ४--क्या चेतन परिणाम से भिन्‍न अचेतन पुदुगल परिणाम- 
रूप कर्म का जीव करता है ? 

उत्तर--सर्वथा नही करता है। चेतन द्रव्य ज्ञानावरणादि कर्म 
को करता है, ऐसा जानपना, ऐसा मानता मिथ्यादृष्टि जीवो का अज्ञान 
है । ज्ञानावरणीय कर्म का कर्ता जीव है सो कहना उपचार है। [देखो 
समयसार कलश २१० तथा २१४] 

प्रदत ५--आत्मा का कार्य ज्ञान है। उस ज्ञान का परते सम्बन्ध 
नहीं है, इसके ऊपर से कितने बोल निकल सकते हैं ? 
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उत्तर--हजारों बोल निकल सकते हैं। परन्तु उन सबका छह 
बोलो मे समावेश करते हैं । 

प्रइण ३--छह बोल कौन-कौन से हैं ? 

उत्तर--( १) ज्ञान अरूपी है। (२) ज्ञान को कोई काल या क्षेत्र 
विघ्न नही कर सकता है (३) ज्ञान अविकारी है । (४) ज्ञान चैतन्य 
चमत्कार-स्वरूप है । (५) ज्ञान पर का कुछ भी नहीं कर सकता हे । 
(६) ज्ञान सर्वे समाधान कारक है । 

प्रश्न ७-- ज्ञान अरूपी है' यह क्विस प्रकार है ? 

उत्तर--भगवान आत्मा अरूपी है। उसके ग्रुण अछूपी है और 
उस की पर्याय भी अरूपी है। इसलिए आत्मा का रूपी पदार्थो से 
किसी भी प्रकार का सम्बन्ध नहीं हैं । 

धरन ८ दया शास्त्रों से, भगवान को दिव्यध्वनि से, गुरु के 
वचनो से ज्ञान होता है ? 

उत्तर--( १) थविल्कुल नही होता है, क्योकि शास्त्र, दिव्यब्वनि, 
गुरु का शब्द-पुदगल की स्कल्धरूप पर्याय हैं, इनमे ज्ञानपना नहीं 
है । इसलिये जो रूपी है ओर जिसमे ज्ञान नही है ऐसा जो शास्त्र 

दिव्यध्वनि, शब्द आदि अरूपी ज्ञानघन आत्मा को ज्ञान का कारण 
वने, ऐसा नही हो सकता है। अत ज्ञान अरूपी है ऐसा सिद्ध होता है 
(२) यह हजारो श्ञास्त्र हैं, यह स्थृल-स्थूल स्कन्ध है। इनमे वजन 
है । देखो, हजारो पुस्तकों का वजन उठाया नही जा सकता लेकिन 
हजारो पुस्तकों का ज्ञान होने मे जरा भो वजन नहीं लगता । इससे 
सिद्ध होता है कि “ज्ञान अरूपी है।” 

प्रन्‍व्न ६--शास्त्रों से, दिव्यध्वनि से, गुरु के बचनो से, द्रव्यकर्म के 
क्षयोपशमादि से, और ज्ञेयो से ज्ञान होता है, ऐसा शास्त्रो से क्यो 
कहा है ? 

उत्तर--कहने को तो है वस्तु स्वरूप विचार ने पर उसमे कर्ता- 
कम सम्बन्ध नही है झूठा व्यवहार दृष्टि से ही जीव इनका कर्त्ता है ॥ 
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यह कहने के लिए सत्य है, क्योकि व्याप्य-व्यापकना एक ही द्रव्य में 
होता है, दो द्रव्यों मे कभी भी नही होता है । [कलश २१४] 

प्रश्त १०--जहाँ दो द्रव्यो का कर्त्ता-कर्म लिखा हो, वहा क्‍या 
अर्थ जानना चाहिए ? 

उत्तर-जहाँ पर दो द्रव्यो का कर्त्ता-कर्म लिखा हो वहाँ पर 
व्यवहार नय की मुख्यता सहित व्याख्यान है उसे "ऐसा है नही, किन्तु 
निमित्तादि की अपेक्षा से यह उपचार किया है” ऐसा जानना । 

प्रन्‍्त ११--फोई कहे हम तो शास्त्रों से, दिव्यध्वनि से, गुरु के 
'वचनो से, कर्म के क्षयादि से ओर ज्ञेयों से हो ज्ञान मार्मेंगे, तो उसके 
लिये जिनवाणी मे उसे किस-किस वाम से सम्बोधन किया है ? 

उत्तर-( १) “तस्य देशना नास्ति” वह जिनवाणी सुनने के 
अयोग्य है। (पुरुषार्थसिद्धयुपाय) (२) वह पद-पद पर धोखा खाता 
है; (प्रवचनसार) (३) ज्नयो से ज्ञान होता है ऐसी श्रद्धा को मिथ्या- 
दर्शन, ऐसे ज्ञान को मिथ्याज्ञान और ऐसे आचरण को मिथ्याचारित्र 
कहा है, (समयसार गा० २७०) (४) पर द्रव्य के कतृ त्व का महा 
अहकार रूप अज्ञान अन्धकार है, जो अत्यन्त दुनिवार है। (सम्रयसार 
कलश ५५) 

प्रश्न १२-- ज्ञान अरूपी है! इससे क्‍या तात्पर्य रहा ? 

उत्तर-अरे भाई ! जैसे ज्ञान से पर का सम्बन्ध नही है, उसी 
प्रकार सुख के लिए पाचो इन्द्रियो के विषयो का, सम्यक दर्णेन के लिए 
दर्शन मोहनीय के उपशमादिक का और चारित्र के लिए बाहरी क्रिया 
तथा शुभभावों की आवश्यकता नही है ! 

प्रन्‍्ल १३--'ज्ञान को कोई काल या क्षेत्र विध्न नहीं कर सकता 
है” यह किस प्रकार है ? 
हि उत्तर-- (अ) ज्ञान को कोई काल विघ्न नही कर सकता है! 

, पाँच मिनट पहले समय का ज्ञान करने मे पॉच मिनट लगे 
री पाँच वर्ष पहले के समय का ज्ञान करने मे पाँच वर्ष लगे । 


क्या ऐसा होता है ? आप कहेगे नही, क्योकि पाँच मिनट पहले और 
पाँच वर्ष पहले के समय का ज्ञान करने से समान समय ही नगता है। 
इससे निर्णय हुआ “ज्ञान को कोई काल विध्त नहीं कर सकता है ।” 
[आ] ज्ञान को कोई क्षेत्र भी विघ्न नही कर सकता है। विचारों । 
जैसे--हम दिल्‍ली मे बैठे हैं तो दिल्ली का ज्ञान करने मे थोडा समय 
लगे और दूर क्षेत्र वम्बई का ज्ञान करने मे ज्यादा समय लगे, क्या 
ऐसा होता है ? आप कहेंगे नही, क्योकि क्षेत्र नजदीक का हो या दूर 
का हो दोनो के ज्ञान करने मे वरावर ही समय लगता है। इससे यह 
निर्णय हुआ ज्ञान को कोई क्षेत्र भी विध्त नही कर सकता है। इसलिये 
ज्ञान को कोई काल या क्षेत्र विष्न नहीं कर सकता है, ऐसा पात्र 
जीव जानते है । 

प्रइन १४--फोई ऐसा फहता है कि जहाँ सीमधर भगवान है वहाँ 
पर चौथा काल विदेह क्षेत्र है वहा से मोक्ष होता है--और जहाँ पर 
हम रहते हैं यहाँ पर पचस काल है भरत क्षेत्र है यहाँ से मोक्ष नहीं 
होता है। देखो, मोक्ष प्राप्ति के लिए काल और क्षेत्र ने बिघ्त डाला 
ओर आप कहते हो 'ज्ञान को कोई काल और क्षेत्र विध्त नहीं करता' 
इसलिए आपकी बात भूठी साबित होती है ? 

उत्तर-( १) तुम कभी चौथे काल और विदेहक्षेत्र में थे या 
नही ? तुम कहोगे कि थे। तो हम पूछते हैं तुमको मोक्ष क्यो नही 
हुआ ? (२) जम्बुस्वामी आदि पचम काल मे ही मोक्ष गये हैं। (३) 
पूर्व भव का कोई बैरी देव विदेहक्षेत्र के भावलिंगी मुनि को यहाँ 
पटक जावे तो वह मुनि उग्र पुरुषार्थ करके मोक्ष प्राप्त कर लेता है । 
यदि काल और क्षेत्र विष्चन करता हो तो इनका मोक्ष नही होना 
चाहिए था, इसलिए याद रकखो, काल बच्छा हो या खराब हो क्षेत्र 
अनुकूल हो या प्रतिकूल हो, किसी भी जीव को कित्ती भी समय क्षेत्र 
या काल विध्न नही कर सकता है। 

प्रन्‍नन १५--फिर शास्त्रों में क्यो लिखा है कि पचमकाल भे सोक्ष 


( ६० ) 


नहीं होता ? 

उत्तर--जो जीव पचमकाल मे उत्पन्न होगा, वह जीव इतना तीत्र 
पुरुषार्थ नही कर सकेगा कि वह दृष्टिमोक्ष को छोडकर मोह मुक्त 
मोक्ष, जीवनमुक्त मोक्ष और विदेह मोक्ष को प्राप्त कर सके । ऐसा 
केवलज्ञानी के ज्ञान में आया है इस अपेक्षा अर्थात्‌ तीव्र पुरुषार्थ ना 
करने की अपेक्षा पचमकाल में मोक्ष नही होता है इसलिए ऐसा शास्त्रों 
में लिखा है। 

प्रशतत १६--वया सोक्ष कई प्रकार के होते हैं ? 

उत्तर--मोक्ष पाँच प्रकार के हैं, (१) शक्तिरूप मोक्ष, (२) दृष्टि 
मोक्ष, (३) माह मुक्त मोक्ष, (४) जीवन मुक्त मोक्ष, (५) विदेह 
मोक्ष । 

प्रशत १७--इन पाँच सोक्ष को गुणस्थान की अपेक्षा समभाओ ? 

उत्तर-- (१) शक्तिरूप मोक्ष ता निगोद से लेकर सिद्धदशा तक 
प्रत्येक जीव के पास अनादिअनन्त है। (२) दृष्टिमोक्ष शक्ति रूप 
मोक्ष का आश्रय लेने से चौथे ग्रुणस्थान में प्रकट होता है। (३) 
शक्तिरूप मोक्ष मे विशेष एकाग्रता करने से दृष्टिमोक्ष के पश्चात्‌ १२वें 
गुणस्थान में मोह मुक्त मोक्ष प्रकट होता है। (४) जीवन मुक्त 
मोक्ष १३, १४ वे गुणस्थान मे प्रकट होता है। (५) विदेहमोक्ष १४वें 
गुणस्थान से पार सिद्ध दशा मे प्रकट होता है। 

प्रशनत १८४--सब सोक्ष किसके आश्रय से प्रगट होते है ? 

उत्तर--एक मात्र शवितरूप मोक्ष के आश्रय से ही चारो प्रकार 
के मोक्ष पर्याय मे प्रगट होते है। इसलिए शक्तिरूप मोक्ष का आश्रय 
लिए विना दृष्टिमोक्ष का प्राप्ति नहीं होती है। (२) दृष्टिमोक्ष 
प्राप्त किये बिना मोह मुक्तमोक्ष की प्राप्ति नहीं होती है। (३) 
मोह मुक्त मोक्ष प्राप्त किये बिना जीवन मुक्त मोक्ष 3 नही 
होती है । (४) जीवन मुक्त मोक्ष प्राप्त किये बिना विदेह मोक्ष की 
प्राप्ति नही होती है। यह जिन, जिनवर और जिनवर वृषभो से 


कथित अनादिअनन्त नियम है । 
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प्ररनत १९--पंचम काल से इन पाच सोक्षों में से कौत-कौनसे सोक्ष 
प्राप्त हो सकते हैं । ऐसे जीवो के नाम बताओ, जिनको इनकी प्राप्ति 
हुई हो ? 

उत्तर--पचम काल मे दृष्टि मोक्ष ही पर्याय मे प्रगट हो सकता 
है। (१) क्योकि (१) शक्तति-मोक्ष तो प्राणी मात्र के पास हैं। (२) 
दृष्टि-मोक्ष प्राप्त पचम काल में कुन्दकुन्द भगवान, अमृतचन्द्राचाये, 
समन्‍्तमद्राचार्य, घरसेनाचाय, रविषेणाचाय, प[ टोडरमल जी, राजमल' 
जी, दीपचन्द्र जी, दोलतराम कानजी स्वामी आदि हो चुके है। और 
न भी दृष्टि मोक्ष प्राप्त विचरते है। ऐसा पात्र भव्य जीव जानते 
ह्‌। 

प्ररनन २०--पंचम फाल में दृष्टि सोक्ष की ही भाप्ति हो सकतो 
है। ऐसा कहीं शास्त्रों मे उल्लेख है ? 

उत्तर-- (१) भगवान कुन्दकुन्द ते मोक्ष पाहुड गा० ७७ मे कहा 
है कि “अभी इस पचमकाल में भी जो मुनि सम्यकृदर्शन-ज्ञान-चारित्र 
की शुद्धता युक्त होते है । वे आत्मा का ध्यान कर इन्द्र पद अथवा 
लौकान्तिक देव पद को प्राप्त करते हैं और वहाँ से चय कर निर्वाण 
को प्राप्त होते है ।” (२) आचार्यकल्प १० टोडरमल जी ने आठवें 
अधिकार मे लिखा है कि “यह काल साक्षात्‌ मोक्ष न होने की अपेक्षा 
'निक्ृष्ट है, आत्मानुभवनादिक द्वारा सम्यक्त्वादिक होना इस काल मे 
भना नही हैं, इसलिए आत्मानुभवनादिक के अर्थ द्रव्यानुयोग का 
अवश्य अभ्यास करता।” (३) कार्तिकेयानुप्रेक्षा के धर्मानुपेक्षा 
भावना मे गाथा ४८७ की टीका में बताया है कि “इस काल में शुक्ल 
ध्यान तो नही होता, किन्तु घर्मष्यान होता है” तथा मोक्ष प्राभृत का 
हवाला दिया है। घमंध्यान शुद्ध भाव है। यह चौथे गुणस्थान से 
सातवे गुणस्थान तक होता है । 


प्रन्‍त् २१--कोई फहे, हमको तो दृष्टि मोक्ष वाले जीव भी कहों 
दिखाई नहीं देते हैं ? 
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. उत्तर-जैसे--सूर्य का प्रकाश होने पर उल्लू को दिखाई नही 
देता; उसी प्रकार अज्ञानी मूढो को दृष्टिमोक्ष वाले जीव नही दिखते 


है । 

प्रदनन २२--बहुत से कहते है कि पंचम काल में निश्चय सम्यकत्व 
होता ही नहीं । क्या यह बात ठीक है ? 

उत्तर--बिल्कुल गलत है, क्योकि ज्ञानाणंव मे लिखा है कि इस 
काल मे दो-तीन सत्यपुरुष है, अर्थात्‌ थोडे है ।” यह ॒ सिद्ध हुआ पंचम 
काल मे मोक्ष है । इसलिए पात्र-जीवो को जानना चाहिए कि जिन- 
मत मे जो मोक्ष का उपाय कहा है इससे मोक्ष होता ही होता है। 
इसलिए “ज्ञान को कोई काल या क्षेत्र विष्न नही कर सकता ।” यह 
सिद्ध हो गया । 

प्रश्न २३--'ज्ञान अधिकारी है यह किस प्रकार है? 

उत्तर-ज्ञान अविकारी है अर्थात्‌ ज्ञान मे विकार नहीं है। जैसे 
दस दिन पहले हमारी किसी के साथ लड़ाई हो गयी । लडाई के समय 
खूब लाल-पीले हर । विचारो, वतेमान समय मे लड़ाई का ज्ञान तो 
कर सकते है। लेकिन लडाई के समय जैसे--लाल-पीले हो रहे थे 
वेसे अब नही हो सकते और ज्ञान करते समय ऋधादि भी मालूम 
नही पडता है। इसलिए यदि ज्ञान मे विकार हो तो ज्ञान के समय 
क्रोधादि भी होना चाहिए, परन्तु ऐसा नही होता । इससे सिद्ध होता 
है ज्ञान मे विकार नहीं है । 

प्रदनन २४-- ज्ञान अविकारी है' इसका फोई दूसरा दुष्टान्त वेकर 
समभाइये ? 

उत्तर--आज से पाँच वर्ष पहले हमने किसी को कदुवचन कह 
दिया हो । तो आज ज्ञान करते समय ज्ञान मे कदुता आवेगी ” आप 
कहेगे, कमी नही । इसलिए यह सिद्ध हुआ ज्ञान अविकारी है। 

प्रझन २४५--क्या शुभाशुभ विकारी भाव भी आत्मा से पृथक हैं ? 

उत्तर--हाँ प्रथक है। उपयोग उपयोग में है, क्रोधादि में उपयोग 
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ही है, ऋोध-क्रोध मे ही है, उपयोग मे निश्चय से क्रोध नही है । 

प्रदन २६--शुभाशुभ भाव भात्मा से नहीं है। ऐसा कही शास्त्रो' 
| भाया ह ? 

उत्तर--( १) समयसार गा० ७१ को टीका में “क्रोधादि के और 
।त्मा के निश्चय से एक वस्तुत्व नही । तथा ऐसा भी लिखा है कि 
ज्ञान होते समय जैसे ज्ञान होता हुआ मालूम पडता है; उसी प्रकार 
गेघादि भी होते हुए मालूम नहीं पडते हैं।” (२) समयसार गा० 
'८१ से १८३ तक मे जैसे द्रव्यकमं-नोकर्म आत्मा से भिन्‍न है उसी 
कार भावकर्म भी आत्मा से भिन्‍न है । कोधादि मे और ज्ञान मे प्रदेश 
द होने से अत्यन्त भेद है, ऐसा कहा हैं। (३) समयसार गा० २६४ 
| रागादि का और आत्मा का निज-निज लक्षण जान्र कर अपनी 
ज्ञा रूप छेनी को अपनी ओर सन्‍्मुख करने से अलग-अलग हो 
ते है । 

इसलिए समयसार गा० ७१, १८१ से १८३ तक २६४ की टीका 
ग़वार्थ सहित अभ्यास करना चाहिए। इससे सिद्ध होता है “ज्ञान 
प्रविकारी है ।” 

प्रइत्न २७--बहुत से आदमी शुभभावों से धर्म की प्राप्ति होती 
3 । ऐसा क्यो कहते हैं ? 

उत्तर--( १) शुभभावो से धर्म की प्राप्ति होती है ऐसा कोई 
मिध्याचादी मानता है । क्योकि जेसे लहसुन खाने से कस्तुरी की डकार 
ही जाती, उसी प्रकार शुभभावों से कभी भी मोक्षमार्ग की प्राप्ति 
पही होती । 

प्रशत्त २८--शुभभावों को समयसार से क्‍या क्‍या कहा है ? 

उत्तर--( १) पुण्य भाव को घर्मं का कारण मानने वाले को समय 
पवार गा० १५४ में 'नपुसक' कहा है। (२) गा० ७२ मे पुण्यभाव को 
पल, मेल, अपवित्र, घिनावना, अशुत्ि, जडस्वभावी, चैतन्य से अन्य 
त्वभाव वाला, आकुलता को उत्पन्न करने वाला और दु ख का कारण 
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कहा है । (३) गा० ७४ में विरुद्धस्वभावी, अश्र्‌ व, अनित्य, अशरण, 
वर्तमान में दु खहूप और भविष्य में भी दुख का कारण कहा है। 
(४) गा० ३०६ में विषकुम्भ कहा है। (५) समयसार गा० १४९ मे 
आत्मा का अनुभव हुए बिना ब्रत-तप को बालब्त और बालतप 
कहा है । 

प्रदन २९--शुभभावो को छहृढाला से क्या क्या कहा है ? 

उत्तर--( १) पाँचवी ढाल मे “आख्रव दु खकार घतनेरे, दुधिवन्त 
तिनन्‍्हे निरवेरे । जिन पृण्य-पाप नहि कीना, आतम अनुभव चित दीना 
'तिन ही विधि आवत रोके, सम्वर लहि सुख अवलोके |” (२) छठी 
ढाल में “यह राग-आग दहै सदा” कहा है। (३) हूसरी ढाल में 
“आुभ-अशुभ बच्ध के फल मझार, रति-अरति करे निजपद विसार" 
कहा है। (४) पहली ढाल में “जो विभाववासी हू थाय, सम्यकदर्शन 
बिन दु ख पाय,” कहा है । 

प्रद्न ३०--प्रवचनसार में शुभभावो को क्या कहा है ? 

उत्तर--गाथा ११ की टीका में “शुभोपयोग हेय ” कहा है | गाथा 
७७ मे 'पृष्यपाप मे जो अन्तर डालता है वह घोर अपार ससार मे 
“अ्मण करता है' ऐसा कहा है । 

प्रइन ३१--सोलह कारण की पुजा में पुण्यभाव को कया कहा है 

उत्तर-- पुण्य-पाप सब नाश के, ज्ञानभानु परकाश | तथा मंगल 
विधान मे पुण्य समग्रमहमेकमना जुहोमि' अर्थात्‌ समस्त उत्प को 
एकाग्र चित्त से अग्ति मे हवन करता हु । देव-युरु-गास्त्र की पुजा मे 
शुभ और अशुभ की ज्वाला से झुलसा है मेरा अन्तस्तल' ऐसा 
कहा है । 

प्रदृ] ३९--योगसार से पुण्य को क्‍या कहा है ? 

उत्तर--दोहा ७१ मे ज्ञानी पुण्य को पाप जानते हैं ऐसा कहा है 

प्रइन ३३--पुरुषार्थ सिद्धि उपाय में पुण्य को कया कही 

उत्तर-गा० २२० में शुभोपयोग “अपराध ऐसा कहा है । 


९ ६४ / 


इन ३४--थुभभाव को नपूंतक, अपराध आदि कहने से तात्पर्य 
१ 

'त्तर--ज्ञान अर्थात आत्मा अविफ़ारी है। उसकी प्राप्ति किसी 

कार के शुभभावों से नहीं हो सकती है। एक मात्र भृतार्थ का 

[ लेकर अपना अनुभव करे तो 'ज्ञान अविकारी है' ऐसा 
।क्‍ 


इत ३५-- ज्ञान चेतन्य चमत्कार स्वरूप है” यह किस प्रश्वार 


'त्तर--कैवलज्ञान मे त्रिकालवर्ती सर्वे पदार्थों का सम्पूर्ण स्वरूप 
; समय मे सर्व प्रकार से एक साथ स्पष्ट ज्ञात होता है| ऐसी 
ज्ञान की अचिन्त्य अपार शक्ति है और प्रत्येक आत्मा में शक्ति 
पे ऐसा ही स्वभाव है। ऐसा अरहत-सिद्ध भगवान दर्शा रहे हैं । 
जिसने जाना, माना-तब ज्ञान चेतन्य चमत्कार स्वछप है! कहा 
त। 
[इन ३६--ज्ञान चेतन्य चमत्कार स्वरूप है! ऐसा छहुढाला में 
बताया है ? 
इउत्तर--“सकल द्रव्य के गुण अनन्त, परजाय अनन्ता । 

जाने एक फाल, प्रगट केवलि भगवन्ता ॥ 

ज्ञान समान न आन जगत में सुख को कारण । 

इहि परमामत जन्म जरामृति-रोग निवारन ॥॥ 
सी कारण से ज्ञान को चतन्य चमत्कार स्वरूप कहा है।' 

[प्रवचनसार गाथा २०० देखिएगा] 

इन ३७-- ज्ञान चैतन्य चमत्कार स्वरूप है' जरा इसे खोल कर 
गये ? 
#त्तर-- (१) अनेक प्रकार की अलग-अलग चीजे कभी इक्ठठों 
हो सकती । परन्तु वे सब वस्तुएँ ज्ञान की एक समय की पर्याय 
5 साथ जानी जा सकती हैं। इसलिए "ज्ञान चेतन्य चमत्कार 
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स्वरूप है' कहा जाता है। (२) बहुत वस्तुओ का भोगना एक साथ 
नहीं हो सकता, परस्तु ज्ञान बहुत वस्तुओं का भोग एक समय मे एक 
साथ कर सकता है। इसलिए 'ज्ञान चेतन्य चमत्कार स्वरूप है' कहा 
जाता है। (३) एक बडे कमरे मे कुर्सी, मेज, पलग, आदि अनेक चीजें 
पडी है आप उन्हे इकट्ठी नही कर सकते परन्तु ज्ञान मे एक साथ ले 
सकते है, इसीलिए 'ज्ञान चैतन्य चमत्कार स्वरूप है' कहा जाता है। 
(४) थाली में ५० चीजो का एक साथ भोग नही हो सकता । परन्तु 
ज्ञान मे एक साथ भोग कर सकते हैं। इसलिए 'ज्ञान चैतन्य चमत्कार 
स्वरूप है' कहा जाता है। 
प्रश्न ३८--१रवस्तु का विस्मय क्यो आता है ? 
उत्तर-चारो गतियो मे घूमकर निगोद मे जाने की तैयारी है। 
इसलिए अश्ञानियों को पर वस्तु का विस्मय आता है । 
प्रश्न ३९--पर वस्तु का विस्मय अज्ञानी किस-क्षिस प्रकार करता 
है। उसका दुष्टान्त देकर समभाइये ? 
उत्तर--: १) किसी के पास भूत-व्यन्तर आवे उसे सब नमस्कार 
करने पहुच जाते हैं क्योकि अज्ञानी को उसकी महिमा है इसलिए 
पर वस्तु का विस्मय आता है आत्मा का विस्मय नही आता है। (२) 
रूस ने बिना ड्राईवर का राकेट छोडा। उसका विस्मय भज्ञानी को 
आता है। परन्तु ज्ञान करने वाला स्वय ज्ञान स्वरूप है। उसका 
(अपनी आत्मा का) विस्मय नही आता है, क्योकि पर की महिमा 
है। (३) अज्ञानी २४ घण्टे नौ प्रकार के पक्षों में पागल बन रहा 
है क्योकि वह अनादि से एक एक समय करके पर के विस्मय मे 
पागल है । 
प्रघन ४०- पर का विस्सयपना कैसे मिटे ? कि 
उत्तर- विस्मय करने वाले का जब तक 22420 को 
तक 'पर वस्तु का विस्मयपना नही मिट्ता है। ई* 


अपनी आत्मा का विस्मय लाना चाहिए। 


५ ६७) 


प्रदनन ४ १--अपनी आत्मा का विस्सय कंपे आवबे ? 
उत्तर--[उत्तर के लिए पहिले पाठ का प्रश्न ४५ देखो] 


प्रदन ४२--अपनी आत्मा का विस्मय लाने का कोई दूसरा भी 
उपाय है ? 


उत्तर--जब तक सच्चे सम्यग्दशे तन की प्राप्ति ना हो, अर्थात्‌ जब 
तक अपना विस्मय ना आवबे, तब तक इनको भी अनुक्रम ही से 
अगीकार करना । (१) प्रथम तो परीक्षा द्वारा कुदेव, कुग्रुरूऔर 
कुधर्म की मान्यता छोडकर, अरिहन्त देवादिक का श्रद्धान करना 
चाहिए। क्योकि उनका श्रद्धान करने से गृहीत मिथ्यात्व का अभाव 
होता है| मोक्षमार्ग मे विष्त करने वाले क्रुदेवादिक का निमित्त दूर 
होता है । (२) फिर जिनमत मे कहे हुए छह द्रव्य, सात तत्त्व, हेय- 
उपादेय-जश्ञे य, त्यागने योग्य मिथ्यादर्शनादिक का स्वरूप और ग्रहण 
करने योग्य सम्यग्दशंनादिक का स्वरूप, निशचय-व्यवहार, उपादान 
उपादेय, निमित्त-नेमित्तिक सम्बन्ध, छह का रक, चार अभाव और छह 
सामान्य गुण आदि के नाम लक्षणादि सीखना चाहिए, क्योकि इस 
अभ्यास से तत्त्व श्रद्धान की प्राप्ति होती है। (३) फिर जिनतपे स्त्र-पर 
का भिन्‍नत्व भातित हो, वेसे विचार करते रहना चाहिए, क्योकि इस 
अभ्यास से भेद ज्ञान होता है। (४) तत्पश्चात एक स्व मे स्वपना 
मानने के हेतु स्वरूप का विचार करते रहना चाहिए, क्योकि इस 
अभ्यास्त से आत्मानुभव की प्राप्ति होती है । 


इस प्रकार अनुक्रम से अगीकार करके फिर उसी मे से किसी 
समय देवादिक के विचार मे, कभी तत्त्व विचार मे, कभी स्व-पर के 
विचार मे तथा कभी आत्मविचार मे उपयोग लगाना चाहिए 
जीव पुरुपार्थ चालू रक्खे तो उसी क्रम से उसे सम्यग्दशेन की प्राप्ति 
अर्थात्‌ अपनी भात्मा का विस्मय आ जाता है। 


प्रन्‍न ४३--सोक्षमार्ग मे विध्त करने वाले कुदेवादिक की क्‍या 
पहिच्यन है ? 


क. )्ु ञु 
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उत्तर-- १) शरीर को क्रिया से, कम के क्षयादि से, शभभाव 
करने से धर्म की प्राप्ति होती है । (२) निमित्त मिले तो कल्याण हो । 
(३) दया-दान, पूजा-यात्रा-अणुब्नत-महात्रतादि के बुभभावों में मोक्ष 
होता है आदि कथन करने वाले क्षुदेवादिक हैं जोर जो एक मात 
अपनी आत्मा के आश्रय से ही घर्म की शुरूआत, वृद्धि और पूर्णया 
होती हे ऐसा कथन करने वाले वही सच्चे देवादिक है। इस सन्‍भे 
निमित्त से अपना आश्रय ले, तो 'ज्ञान चैतन्य चमतारूस्वर्प है 
माना कहलायेगा । 

प्रदन ४४--ज्ञान पर का कुछ नही कर सकता है यहु पिम 
प्रफार है ? रो 

उत्तर--एक द्रव्य दूसरे द्रव्य का कुछ नही कर तकता; उसे परि- 
णमित नही कर सकता, प्रेरणा नहीं कर सकता; लाभ-हामि नहीं 
कर सकता, उस पर प्रभाव नही डाल सकता; उसरी सहायता या 
उपकार नही कर सकता । उसे मार-जिला नही सकता-ऐत्ी अन्येक 
द्रव्य-गुण-पर्याय की सम्पूर्ण स्वतन्त्रता अनन्त ज्ञानियों ने पुकार-पुररार 
कर कही है। क्योकि जगत मे छट्ठा द्रठ्प नित्य स्थिर रहकर प्रग 
समय अपनी अवस्था का उत्पाद-व्यय करते रहते हूँ। इस पवार 
अनन्त जड और चेतन द्रव्य एक-दूसरे से स्वतत्र है। इसलिए दास्तव 
मे किसी का नाश नही होता, कोई नया उत्पन्न नहीं होता ४ कि 
न दूसरे उनको रक्षा कर सकते है, इसलिए ज्ञान पर का इय गहीं 
कर सकता है । 

प्रइनत ४५--'ज्ञान पर फा कुछ नही कर सकता है। दुछ दृष्डति 
देकर समभाइये ? ता 

उत्तर--( १) शरीर की वाल्य अवस्था के बाद 2 नह 
आती है। कुमार अवस्था के वाद युवा अवस्था 3 श्न्य 
अवस्था के वाद प्रौढ अवस्था आती है । प्रौढ अवरता "कल 
अवस्था का, कुमार अवस्था का, युवा अवस्था का जाने एड से 


( ६६ ) 


. सकता है, परन्तु आत्मा इन सब अवस्थाओं को एक साथ नही ला 
सकता, क्योकि 'ज्ञान पर का कुछ नही कर सकता है। (२) शरीर 
की नीरोग अवस्था या शरीर को रोग अवस्था मे से एक अवस्था हो, 
उस समय आत्मा दूसरी अवस्था का ज्ञान कर सकता है, परन्तु दूसरी 
अवस्था को नहीं ला सकता, क्योंकि 'ज्ञान पर का कुछ नहीं कर 
सकता है ।' (३) एक क्षेत्रावगाही रूप से रहने वाला इस शरीर की 
एक अवस्था के समय, दूसरी अवस्थाओ का ज्ञान आत्मा कर सकता 
हैं। परन्तु आत्मा उन अवस्थाओं को ला नही सकता, बदल नहीं 
सकता है। तब अत्यन्त भिन्न, पर क्षेत्र मे रहने वाले पदार्थों की कोई 
भी अवस्था आत्मा ला सक्रे, बदल सके, ऐसा त्रिकाल मे नही हो 
सकता है, क्योंकि ज्ञान पर का कुछ नहीं कर सकता है। (४) 
बुखार आया, खाँसी हुई, क्षय रोग हुआ; बुढापा आया, बाल सफेद 
हो गए, मुह साँपो जैसा भट्‌ठा बन जाता है, सिनक बहता है, दस्त 
लग जाते हैं फोडा हो जाता है, लडका मर जाता है, माल चोरी हो 
जाता है, आग लग जाती है, आत्मा इन सबका ज्ञान कर सकता है 
परन्तु इनमे जरा भी हेर-फेर नहीं कर सकता है ।' 


प्रदन ४६--कोई सनीषी कहता है कि आप कहते हो कि जीव 
दरोर आदि पर द्रव्यो का फुछ नहीं फर सकता लेकिन हम प्रत्यक्ष 
देखते हैं फि हमने भाव किया तो हाथ उठाया, हमने चलने का भाव 
किया तो चल निकले, हसते भाव किए--तो शब्द निकाला, यह बात 
केसे है ? 

उत्तर--अज्ञानी को मिथ्यात्वरूपी पीलिया रोग हो गया है, इस- 
लिए उसे जिनेन्द्र भगवान से विरुद्ध ही दिखता है। अच्छा भाई, 
तुम्हारे विचार मे जीव शरीरादि पर का काय कर सकता है।तो 
हम तुमसे पूछते हैं- देखो, यह हाथ सीधा था, अब ठेढा हो गया, 
यह हमने किया । अब तुम इस हाथ को पीछे की तरफ लगा दो। 
वह कहता है कि ऐसा नहीं हो सकता,, क्योकि शरीर का ऐसा 
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स्वभाव नही है। तो याद रखो, हाथ टेडा भी अपने स्वभाव से ही 
हुआ है, जीव से नही । 

(१) वाल सफेद हैं, आप तो नही चाहते, तो कर दो काले। 
(२) शरीर का रग काला है, आप तो नही चाहते, तो कर दो गोरा 
(३) शरीर मे बुखार है, आप तो नही चाहते, तो कर दो दूर । (४) 
बहरा है; वह तो नही चाहता, तो कर दो ठीक । (५) अन्धा है, वह 
तो नही चाहता, कर दो ठीक। (६) जुखाम-खाँसी हो गया, भाप 
तो नही चाहते, कर दो दूर। (७) फोडा हो गया, आप तो नहीं 
चाहते, कर दो ठीक । (८) बवासीर हो गई, आप तो नही चाहते, कर 
दो ठीक। (६) बुढापा आ गया, आप तो नही चाहते, कर दो ठीक 
(१०) घन सव चाहते है क्यो नहीं होता, ला दो तुम । (११) माल 
खाया जाता है, बनता है विष्टा, आप तो खून चाहते हैं, वना दा। 
(१२) टाँग कट गई, आप तो नही चाहते, जोड दो । 

याद रखो, शरीर में जुकास-खाँसी, फोडा-फुन्सी, काला- 
गोरा यह पुदगल का स्वतन्त्र परिणमन है यह अपने स्वभाव से ही 
स्वय बदलता है क्योकि प्रत्येक द्रव्य कायम रहता हुआ, अपना 
प्रयोजनभृत कार्य करता हुआ स्वयं बदलता है-ऐसा वस्तु 
स्वभाव है। 

(अ) अनादि काल से आज तक अनन्त शरीर घारण किए, लेकिन 
एक रजकण भी अपना नही बना । (आ) केवली भगवान को अनन्त 
चतुष्टय प्रगटा है वह उसी समय चार अधातिकर्म और ओऔदारिक- 
दारीर का अभाव नही कर सकते हैं। उनका भकत कहलाने वाला 
कहे, हम कर सकते है, यह आश्चर्य है। (४) अज्ञानी को द्वारीरादि 
का कार्य में कर सकता हू ऐसा दिखता है। जैसे--चलती रेल में ब5 
कर बाहर देखे, तो पेड चलते दिसते हैं| घोड़े के अण्डे के दृष्टान्त के 
समान समझना चाहिए । 


कै के | 


प्रद्न ४७--आत्मा पर का कुछ नहीं कर सकता, ऐसा कहां 
समयसार में लिखा है ? 


उ०-- (१) नास्ति सर्वोष्पि सम्बन्ध पर व्रव्यात्मतत्वपो'। 
फत्‌ कर्मत्व. सम्बन्धाभावे तत्कतू ता कुतः ॥कलश २०० 
अर्थ--पर द्रव्य और आत्म तत्व का (कोई भो) सम्बन्ध नहो है 
तब फिर उनमे कर्ता कर्म सम्बन्ध केसे हो सकता है ” इस्त प्रकार 
जहाँ कर्ता-कर्म सम्बन्ध नही है वहाँ आत्मा के परद्वव्य का कतृ त्व 
कैसे हो सकता है ? कभी भी नही हो सकता है । (२) कलश १६७६ 
मे “जोअज्ञान अन्धक्नार' से आच्छादित होऋरओआत्मा को पर का कर्ता 
मानते हैं, वे चाहे मोक्ष के इच्छुक हो, तो भी लोकिक जनो को तरह 
उनको भी मोक्ष नही होता ।” तथा कलश २०१ मे “जो व्यवहार से 
मोहित होकर पर द्रव्य का कर्तापना मानते हैं। वह लौकिक जन हो 
या मुनिजन हो--वह मिथ्यादृष्टि ही है ।/( ३) सम्यसार गा० ३०८ 
से ३११ तक मे बताया है कि “समस्त द्वव्यो के परिणाम जुदे-जुदे हैं 
सभी द्रव्य अपने-अपने परिणामों के कर्ता हैं निश्चय से वास्तव मे 
किसी का किसी के साथ कर्ता-कर्म सम्बन्ध नहीं है इसलिए जोब 
अपने परिणाम का हो कर्ता है, अपना परिणाम कर्म है। इसो तरह 
अजीव अपने परिणाम का ही कर्ता है, अपना परिणाम कम है। इस' 
प्रकार जीव दूधरे के परिणामों का अकर्ता है। (४) भज्ञानीजन हो 
व्यवहार विमृढ होने से पर द्रव्य को ऐस। देखते मानते हैं कि “यह 
मेरा है।” (समयसार गा० ३२४ से ३२७ की टीका से) । (५) इस 
जगत मे अज्ञानी जीवों का “पर द्रव्य का मैं करता हू” ऐसा पर द्रव्य 
के कतृ त्व का महा अहकार रूप अज्ञान अन्धकार जो अत्यन्त दुनिवार 
है वह अनादि ससार से चला आ रहा है। (समयसार कलश ४५५) 
(६) दो द्रव्य की क्रियाओ को एक द्रव्य करता है। ऐसा मानना 
जिनेन्द्र भगवान का मत्त नही है। (समयसार गा० ८५ का भावार्थ) 
(७) समयसार कलश ५१ से ५५ तक देखो । (८) इस लोक में 
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एक वस्तु का अन्य वस्तु के साथ समस्त सम्बन्ध ही का निषेध किया 
गया ! भिन्‍न-भिन्‍न वस्तुओं मे कर्त्ता-कर्म की घटना नही होती, 
इसलिए ऐसा श्रद्धान करों कि कोई किसी का कर्त्ता नही है। पर 
द्रव्य पर का अकर्तता ही है ।” 
प्रइत ४४घ-सोक्षमार्ग प्रकाशक से एक द्रव्य दूसरे द्रव्य का कुछ 
नहीं कर सकता ऐसा कही कहा है ? 
उत्तर--“अनादिनिधन वस्तुर्यें भिन्न-भिन्न अपनी मर्यादा सहित 
परिणमित होती है । कोई किसी के आधीन नही है । कोई किसी के 
परिणमित कराने से परिणमित नही होती । उन्हे परिणमित कराना 
चाहे, वह कोई उपाय नही है, वह तो मिथ्यादर्शन ही है ।” 
प्रश्त ४६--ज्ञान पर का कुछ नहीं कर सकता है इसका रहस्य 
कया है? 
उत्तर-हे आत्मा ' तेरा काय॑ ज्ञाता-दृष्ठा है। तू पर मे जरा भी 
हेर-फर नही कर सकता है ऐसा जाने-माने तो उसकी दृष्टि अपने 
स्वभाव पर होती है वह॒ पर्याय मे भगवान वन जाता है इस प्रकार 
धर्म की शुरूआत, वृद्धि और पूर्णता की प्राप्ति होती है । 
प्रन्‍त्त ५०--'ज्ञान सर्व समाधान कारक है यह किस प्रकार है ? 
उत्तर--जैसे--किसी जगह एक पागल बंठा था। वहाँ अन्य स्थान 
से आकर मनुष्य, घोडा और घनादिक उतरे, उन सबको वह पागल 
अपना मानने लगा किन्तु वे सब अपने-अपने आधीन हैं अत. इसमे 
कोई आवबे, कोई जाय और कोई अनेक रूप से परिणमन करता है। 
इस प्रकार सब की क्रिया अपने-अपने आधीन है तथापि वह पागल 
उसे अपने आधीन मानकर पागल होता है और उस पागल को किसी 
भले आदमी ने कहा, तू तो अलग है और यह सब अलंग हैं, इनसे 
तेरा कोई सम्बन्ध नही है। उस पागल के दिमाग मे यह बात आते 
ही बडा आनन्दित हुआ, उसी प्रकार यह जीव जहाँ शरीर धारण 
करता है वहाँ किसी अन्य स्थान से आकर पुत्र, घोडा, बनादिक स्व्रयं 
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प्राप्त होते है यह जीव उन सबझो अपना जानता है परन्तु ये सभी 
अपने-अपने आधीन होने से कोई आते, कोई जाते और कोई अनेक 
अवस्था रूप से परिणमते हैं। क्या यह उसके आधीन है ? वास्तव मे 
उसके आधीन नही है तो भी अज्ञानी जीव उसे अपने आघीन मान 
कर खेद खिन्‍न होता है | ऐसे समय मे सदगुरु देव ने कहा, तू तो 
अमृर्तिक प्रदेशों का पुज, प्रसिद्ध ज्ञानादि गुणो का घारक, अनादि- 
निधन, वस्तुस्व है तथा शरीर मूर्तिक पुदुगल द्वव्यों का पिंड, प्रसिद्ध 
ज्ञानादि गुणो से रहित, नवीन ही जिसका सयोग हुआ है, ऐसे यह 
शरीरादि पुद्गल जो कि तेरे से पर है। इनसे तेरा सम्बन्ध नही है। 
इतना सुनते ही सर्वसमाधान हो गया अर्थात शान्ति की प्राप्ति हो 
गई । इसलिए "ज्ञान सर्वे समाधान कारक है' कहा जाता है। 

प्रइतत ५१--ज्ञान सर्व समाधान कारक है| इसको जरा ओऔर 
स्पष्ट कोजिए ? 


उत्तर--अज्ञानी जीव तो रागादि भावो के द्वारा सब द्रव्पो को 
अन्य प्रकार से परिणमाने की इच्छा करता है। किन्तु ये सब द्रव्य 
जीव वी इच्छा के आधीन नहीं परिणमते इसलिए अज्ञानी को 
आकुलता होती है। यदि जीव की इच्छानुसार सब ही कार्य हो, 
अन्यथा न हो तो ही निराकुलता रहे | तब सद्गुरुदेव ने कहा ऐसा 
तो हो ही नही सकता । क्योकि किसी द्रव्य का परिणमन किसी द्रव्य 
के आधीन नही है। इसलिए सम्यक अभिप्राय द्वारा स्व सन्मुख होने 
से हो रागादि भाव दूर होकर निराकुलता होती है। ऐसा सुनते ही 
सर्वे समाधान हो गए और पर मे कर्त्ता-मोक्ता को खोटी बुद्धि का 
रत हो गया । इसलिए कहा जाता है “ज्ञान सर्व समाधान कारक 


प्रश्न /९--कोई लौकिक दृष्ठान्त समझाइए ज्ञान सर्व समा- 
घान कारक है !' 
उत्तर--एक सेठ जी थे उनकी उम्र ८० वर्ष की थो। उनके एक 
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ही इकलोता लड़का श्यामसुन्दर था। उनके पास १० लाख रुपया 
नकद था । सेठ जी ने श्यामयुन्दर को बुलाकर कहा, देखो बेटा श्याम 
सुन्दर हमारे पास १० लाख रुपया नकद है वाकी जेवर-दुकान-मकान 
है ही | तुम तमाम उम्र कुछ न करो तो भी यह रुपया समाप्त ना 
होगा । इसका बेक सूद ही इतना बैठता है कि तुम रुपए-पैसो की 
तरफ से दु खी ना रहोगे । लेकिन तुम याद रखना कि तुम किसी भी 
प्रकार का व्यापार ना करना | लडके ने पिताजी के सामने तो हाँ 
करली । लेकिन बाद मे उसने विचारा यह रुपया तो पिताजी का 
कमाया हुआ है, मुझे स्वयं भी कमाना चाहिए | ऐसा विचार कर 
सट्टे का काम किया। उसमे जल्दी ही ५ लाख रुपया का घाटा हो 
गया । अब रुपया देने को चाहिए, यदि ना दिया जावे तो सात दिन 
बाद दिवाला करार दे दिया जाता था। चार दिन तो जैसे तैसे बीत 
गये । पाँचवे दिन श्यामसुन्दर ने अपने पिताजी के मित्र से कहा, 
चाचाजी, मैने पिताजी के मने करने पर भी सट॒टें का काम किया 
उसके ५ लाख रुपया का घाटा हो गया । पिताजी को पता चलेगा, वह 
मुझे मारेगे और घर से बाहर निकाल देंगे। अब आप किसी प्रकार 
कृपा करके पिताजी से यह रुपया दिलवाओ वह मित्र उसके पिताजी 
के पास गया और कहा, कि श्यामसुन्दर ने सट॒टे में ५ लाख रुपया का 
घाटा दे दिया है। यह सुनते ही सेठजी आपे से बाहर हो गये और 
कहा मैंने तो उसे व्यापार करने की मनाही की थी । उसने व्यापार 
क्यो किया ? मै ५ लाख रुपया नहो दूंगा, चाहे वह पकंडा जावे-- 
मर जावे । मैं तो अब उसका म्‌ह भी देखना नही चाहता । 

मित्र ने कहा कल १२ बजे तक ५ लाख रुपया ना दोगे तो श्याम 
सुन्दर जहर खाकर मर जावेगा फिर मित्र ने कहा जरा विचारों 
तुम्हारी उम्र ८० वर्ष की हो गयो | अब दो चार साल ही जीना है। 
परलोक में रुपया साथ जावेगा नहीं। सब रुपया आपने उसी को दे 
देना ही तो था। उसने उसमे से ५ लाख रुपया खो दिया। उसमे 
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तुम्हारा क्या गया ? उसी का गया। सेठजी को यह बाते जँच गयी 
उनका सर्व समाधान हो गया और आकुलता मिट गयी । इससे सिद्ध 
हुआ "ज्ञान सर्वसमाधान कारक है।_ 

प्रदन ५३--इन छह बोलो से क्‍या तात्पय रहा ह 

उत्तर--शरीर, घन, सुख-दुख अथवा बत्रु-मित्र जन (यह सब 
कुछ) जीव के ध्र्‌व नही है ध्रूव तो ज्ञानात्मक, दर्शनरूप , इंच्द्ियो 
के घिता सबको जानने वाला महापदार्थ, ज्ञेय-पर्यायो का ग्रहण-त्याग 
त् करने से अचल और, ज्ञेय-पर द्रव्यो का आलस्वन न लेने से निरा- 
लम्ब है। इसलिए भगवान आत्मा एक है, एक होने से वह शुद्ध है । 
शुद्ध होने से ध्रव है। ध्रुव होने से एक मात्र बही उपलब्ध करने 
योग्य है। ऐसा श्रद्धान-ज्ञान-अनुभव होना, यह ज्ञान के छह बोलो के 
जानने का तात्पय है। (प्रवचनसार गा० १६३२ से (६३ तक का 
सार) । 

प्रथनत ५४--इन छह बोल समझने वाले जीव को फसे-कसे भाव 
उत्पन्न नहों होते हैं ? 

उत्तर-(१) ऐसा क्यो, (२) इससे यह, (३) यह हो, यह ना 
हो आदि प्रदन उपस्थित नही होते हैं । इन तीनो बौल का स्पष्टीकरण 
इसी शास्त्र के दसवें पाठ में देखो । 


5 लय नम ननननन न नमन मनन टच 
धअब हसारा सन अन्यत्र कहीं नहीं लगता 
जिस प्रकार अमृत भोजन का स्वाद चखने के बाद देवो का 
मन अन्य भोजन से नहीं लगता, उसी प्रकार ज्ञानात्मक सोख्य 
के निधान चेतन्यमात्र चिन्तामणि के अतिरिक्त अन्य कहीं 
नहीं लगता । [ तियमसार कलदा १३०) 
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पंचम प्रकरण 


समयसार गा० १४ तथा कलश १० का रहस्य 


प्रन्‍नन १-शुद्धनय क्‍या है ? 
उत्तर--आदि अन्त पुरन-सुभाव-सयुक्त है। 
पर-स्वरूप पर-जोग कल्पना मुक्त है।॥। 
सदा एक रस प्रगठ कही है जैन में । 
शुद्धनयातम वस्तु विराज बन मे॥ 
अर्थ--जीव निगोद से लगाकर सिद्ध दशा तक परिपूर्ण स्वभाव से 
संयुक्त है और पर द्रव्यो की कल्पना से रहित है। सर्देव एक चेतन्य 
रस से सम्पन्त है। ऐसा शुद्धनय को भपेक्षा जिनवाणी मे कहा है । 
ऐसे त्रिकाली एक रूप का अनुभव होना, तब शुद्धनय का पता चलता 
है अपने आपका अनुभव हुए बिना शुद्धनय का ज्ञान अज्ञान है। (१) 
बुधजनजी वहते हैं कि “जो निगोद में सो ही मुझ मे, सो ही मोक्ष 
मझार, निश्चय भेद कुछ भी चाही, भेद गिने ससार ॥ (२) इसी वात्त 
को नियमसार मे कहा है कि 'जैसे सिद्ध आत्मा है; वैसे ससारी जीव 
है, जिससे (वे ससारी जीव सिद्धात्माओं की भाँति) जन्म-जरामरण 
से रहित और आठ ग्रुणो से अलकृृत है ॥४७॥ जिस प्रकार लोकाग्र 
मे सिद्ध भगवन्त अशरीरी, अविनाशी, अतीछ्िय, निर्मेल और 
विशुद्धात्मा है, उसी प्रकार ससार मे (सर्व) जीव जानना ॥४८॥। 
प्रघन २-दसवें कलश में 'शुद्धनय को कसा बताया है ? 
उत्तर--आत्म स्वभाव परभाव भिन्‍नमापूर्णमाद्य त विमुक्तमेकम्‌ । 
विलोन संकल्प-विकल्प जाल प्रकाशयन्‌ शुद्ध नयो5्म्युदेति ॥१०॥। 
अर्थ--शुद्धवय आत्म स्वभाव को प्रगट करता हुआ उदय रूप 
हुआ है। (१) वह शुद्धनय कैसा है ? (परभाव भिन्‍नम्‌) पर द्रव्यो 
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और पर भावों से भिन्‍न है । (२) ओर कैसा है ? (आपूर्णम) आत्म 
स्वभाव समस्त रूप से पूण है। (३) और कैसा है ? (आद्यन्त विमुक्त) 
आदि और अन्त से रहित अर्थात्‌ अनादिअनन्त है। और कैसा 
है ? (एक , एक है। ओर केसा है ? (विलोन सकलप विकल्प 
जाल) सकल्प और विकल्पों से रहित है । 


प्रदतत ३--ससयसार गाथा १४ मे इन पाँचो बोलो को किस ताम 
से सम्बोधन शिया है ? 

उत्तर--अनबद्ध स्पष्ट अनन्य भरू जो नियत देखे आत्म को । 

अविशेष अनसयुक्त उसको शुद्धनय तू जान जो ॥१४॥ 


(१) [अबद्धस्पृष्टम) बन्ध रहित और पर के स्पर्श से 
रहित । (२) [अनन्यक ] अन्य-अन्य पने से रहित है। (३) [नियतम] 
चलाचल रहित । (४) [अविशेषम्‌] विशेष रहित अर्थात भेद रहित 
(५) [असयुकत] अन्य के संयोग से रहित ऐसा बताया है । 

प्रदत ४--दसवें कलश और गा० १४ में जो पाँच-पाँच बोल हैं । 
चह किपत-फिस अपेक्षा से है ? 

उत्तर-(१) [द्रव्य अपेक्षा] पर द्रव्य और पर भावों से भिन्‍न । 
अवद्धस्पृष्ट अर्थात्‌ बन्ध रहित पर के स्पर्श से रहित, ऐसा शुद्धनय है । 
(२) (क्षेत्र अपेक्षा] आपूर्ण अर्थात्‌ समस्त रूप से पूर्ण । अनन्य अर्थात्‌ 
अन्य-अन्य पने से रहित, ऐसा झ॒ुद्धनय है। काल अपेक्षा] 
अनादि अनन्त । नियम थर्थात चलाचलता रहित, ऐसा शद्धनय है । 
(४) [भाव अपेक्षा] एक अर्थात अभेद । अविशेष अर्थात्‌ विशेष 
रहित ऐसा गुद्धनय है (५) [भव अपेक्षा] सकल्प विकल्‍प जालो 
से रहित असयुकत अर्थात्‌ अन्य के सयोग रहित, ऐसा शुद्धनय है। 
जो भव्यजीव ऐसे पाँच भाव रूप से एक अपनी आत्मा को देखता है । 
वह मोक्षरूप लक्ष्मी का नाथ बन जाता है। 


प्रदत ५--द्रव्य अपेक्षा से आत्मा अबद्ध-अस्पृष्ट, पर द्रव्य और 
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परभावों से भिन्‍त है। इसका क्‍या रहस्य है, दष्टान्त देकर 
समभाइये ? है 

उत्तर--जैसे--कमलिनी का पत्र जल में डूबा हुआ है । उसका 
जल से स्परशित रूप अवस्था से अनुभव किये जाने पर जल से स्पर्श 
रूप अवस्था भूतार्थ है--सत्यार्थ है। उसी समय कमलिनी पत्र के 
स्वभाव के समीप जाकर अनुभव करने पर जल से स्पर्श रूप दशा 
अप्तार्थ है--असत्यार्थ है; उसी प्रकार आत्मा अनादि पुदुगल कर्म से 
वद्ध-स्पर्श रूप अवस्था से अनुभव किये जाने पर वद्ध-स्पदपना भ्रृतार्थ 
है--सत्यार्थ है । उसी समय पुदूगल से किचित मात्र भी बद्ध-स्पर्श न 
होने योग्य आत्म स्वभाव के समीप जाकर अनुभव करने पर बद्ध- 
स्पर्शता अभूतार्थ है--असत्यार्थ है | तात्पयं यह है कि आत्मा कर्मों से 
वधा हुआ-स्पर्गा हुआ है उसी समय स्वभाव की अपेक्षा से देखने पर 
कर्मो से बन्धा और स्पर्शा हुआ नही है ऐसा जानकर अपने स्वभाव 
की दृष्टि करे, तो आठो कर्मों का अभाव होकर 'स मुक्त एवं बन 
जाता है। 

प्रबत्त ६--वेया आत्मा का कर्मो से सम्बन्ध होते हुए भी आत्मा 
का अनुभव हो सकता है और उसका क्या फल है ? 

उत्तर--हाँ, हो सकता है, क्योकि कर्मों का सम्बन्ध अभूतार्थ है । 
और भगवान आत्मा भूतार्थ है। भगवाव अमृत चद्धाचाय ने यही वात 
इसमे बतलायी है और इसका फल (आत्मा के अनुभव का फल) आठो 
कर्मो का अभाव बताया है । 

प्रशल ७--सम्पग्दशंतच होते हो आठों कर्मों का अभाव कंसे हो 
जाता है ? 

उत्तर--( १) जीव अज्ञान दशा मे अपने स्वरूप की असावधानी 
रखना था उसमे मोहनीय कमे का उदय निमित्त होता था अब 
अपना अनुभव होने पर अपने स्वरूप की सावधानी रखता है। इससे 
मोहनीय कर्म का अभाव हो गया। (२) स्वरूप की असावधानी होने 
से अज्ञानी जीव अपना ज्ञान पर की ओर मोडता था । उसमे ज्ञाना- 
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वरणीय कर्म निमित्त होता था। अब अपना ज्ञान अपनी ओर लगाने 
से ज्ञानावरणीय कम का अभाव हो गया। (३) स्वरूप की असाव- 
घानी होने से अज्ञानी जीव अपना दर्शन पर की ओर मोडता था। 
उसपे दर्शनावरणीय कम निमित्त होता था। अन्न अपना दशेन अपनी 
ओर लगाने से दक्ष तावरणीय कर्म का अभाव हो गया । (४) स्वरूप 
की असावधानी होने से अज्ञानी जीव अपना वीयें पर की ओर मोडता 
था । उसमे अन्तराय कर्म निमित्त होता था। अब अपना वोर्य अपनी 
ओर लगाने से अन्तराय कर्म का अभाव हो गया। (५) पर की ओर 
झुकाव से अज्ञानी जोव को पर का सयोग होता था। इसमे नाम कर्म 
का उदय निमित्त होता था। अब पर की ओर झुकाव ना होने से, 
अपनी ओर झुकराव होने से नाम कर्म का अभाव हो गया । (६) जहाँ 
शरीर हो वहाँ ऊँच-ती च कुल मे उत्पत्ति होती थी। उसमे गोत्रकर्म 
क उदय निमित्त होता था। अब ऊच-तीच पना से रहित ज्ञायक 
स्वभाव की ओर झुकाव होने से गोत्र कम का अभाव हो गया (७) 

जहाँ शरीर होता है वहाँ बाहर की अनुकूलता-प्रतिकूलता रोग-निरोग 
आदि होते थे । उसमे वेदनीयकर्म का उदय निमित्त होता था। अब 
शरीर की अनुक्लता-प्रतिकूलता आदि का भाव ना होने की अपेक्षा 
चेदनीय कम का अभाव हो गया। (८) भज्ञानदरा मे भव के भाव 
जीव न किये होने से आयु का वध होता था। अब भव के भाव का 
अभाव होने से आयु का अभाव हो गया । 


इस अपेक्षा से सम्यग्दर्शन होते ही भाठो कर्मों का अभाव हो 
जाता है। इसलिए अवद्धस्पृष्टादि रूप अपने एक भगवान का आश्रय 
लेकर शान्ति की प्राप्ति करना, भव्य जीव का परम कत्तंव्य है । 

प्रथन घ--क्षेत्र अपेक्षा से आत्मा अनन्य, समस्त प्रकार से पूर्ण 
है। इसका क्या रहस्य है, दृष्टास्त देकर समभ्ाइये ? 

उत्तर-जैसे--मिट्टी का ढकक्‍कन, घडा, भारी इत्यादि पर्यायो 
से अनुभव करने पर अन्यत्व भूतार्थ है--सत्यार्थ है। उसी समय 
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सर्वे पर्याय भेदों से किचित सात्र भी भेदरूप न होने वाले एक 
मिट॒टी के स्वभाव के समीप जाकर अनुभव करने पर अन्यन्व 
अभूतार्थ है--असत्यार्थ है, उसी प्रकार आत्मा का नारक आदि 
पर्यायों के अन्य-अन्य रूप से अन्यत्व भूतार्य है -सत्यार्थ है। उसी 
समय सर्व पर्याय भेदों से किचित्‌ मात्र भेद रूप न होने वाले एक 
चतन्याकार असस्यात प्रदेशी आत्म स्वभाव के समीप जाकर अनुभव 
करने पर अन्यत्व अभ्ूतार्थ है--असत्यार्थ है। तात्पर्य यह है कि 
गति सम्बन्धी गरीर होने पर, शरीर सम्बन्धी नाम कर्मादि का 
उदयादि होने पर और गति सम्बन्धी भाव होने पर भी गति रहित 
स्वभाव का एक रूप पटा है। जरा उसकी ओर दृष्टि करते हो 
चारो गतियो का अभाव होकर पचम गति को प्राप्ति होती है । 
प्रदन €-दया चारो गतियो का शरीर, क्षर्मादि और भावकर्म 
होने पर भी आत्मा का अनुभव हो सकता है भौर उसका फल क्‍या 


है? 

उत्तर-हों हो सकता है, क्योकि गति सम्बन्धी शरीर, कर्म का 
उदय और गति सम्बन्धी भाव अभूताथ है और भगवान आत्मा का 
गति रहित स्वभाव धूतार्थ है। भगवान अमूत्तचन्द्राचायें ने यही 
बात दूसरे बोल में समभायी है और इसका फल चारो गतियो के 
अभाव रूप मोक्ष की प्राप्ति बताया है। इसलिये शरीर, कर्म और 
शरीर सम्बन्धी भावों से रहित अग॒ति स्वभाव पर दृष्टि करके पात्र 
जीवो को अपना कल्याण तुरन्त कर लेना चाहिए। 

प्रइन १०--क्या आत्मा का अनुभव होते ही चारो गतियो के 
अभाव रूप मोक्ष फो प्राप्ति हो जाती है ? हे 

उत्तर--जैसे--लडकी का रिश्ता पक्का करने पर सगाई, विवाह 
न होने पर भी विवाह हो गया, उसी प्रकार सम्यग्द्शन होने पर एक 
दो भव होने पर भी ज्ञानी की दृष्टि अगति स्वभाव पर होने से चारो 
गति के अभावरूप मोक्ष की प्राप्ति फही जाती है। वास्तव मे जब 


( ८१) 


तक सम्यग्दर्शन नही है; तब तक चार गति रूप निगोद है और 
सम्यग्द्शंन होते ही चार गति के अभाव रूप मोक्ष है। क्योंकि चार 
गतियो के भाव का फल अन्त में निगोद है और अगति रूप स्वभाव 
के लक्ष्य से मोक्ष है । 

प्रश्न ११-सोक्ष कितने प्रकार का है ? 

उत्तर-पाँच प्रकार का है--(१) शक्तिरूप मोक्ष, (२) दष्टि 
मोक्ष, (३) मोहमुक्‍त मोक्ष, (४) जीवनमुक्त मोक्ष, (५) विदेह 
मोक्ष । याद रखना चाहिए, (अ) शक्तिरूप मोक्ष के आश्रय से ही 
दृष्टि मोक्ष की प्राप्ति होती है। (आ) दृष्टि मोक्ष प्राप्त होने पर 
मोह मुक्त मोक्ष की प्राप्ति होती है। (इ) मोहमुक्त मोक्ष प्राप्त होने 
पर ही जीवन मुक्त मोक्ष की प्राप्ति होती है (ई) जीवन मुक्त मोक्ष 
प्राप्त होने पर ही विदेह मोक्ष की प्राप्ति होती है। यही अनादि- 
अनन्त नियम है। 

प्रशत १२--ह्ाल अपेक्षा से आत्मा नियत, अनादिअनन्त है। 
इसका रहस्य क्‍या है, दृष्ठान्त देकर समभाइये ? 

उत्तर--जैसे--समुद्र का वृद्धि-हानि रूप अवस्था मे अनुभव करनें 
पर अनियतता भ्ृृतार्थ-सत्यार्थ है। उसी समय नित्य स्थिर समुद्र 
स्वभाव के समीप जाकर अनुभव करने पर अनियतता अधभृतार्थ है-- 
असत्यार्थ है, उसी प्रकार आत्मा का वृद्धि-हानि रूप पर्याय भेदो से 
अनुभव करने पर अनियतता भूतार्थ है-सत्यार्थ है उसी समय नित्य 
स्थिर आत्म स्वभात्र के समीप जाकर अनुभव करने पर अनियतता 
अभूतार्थ है--असत्यार्थ है। तात्पर्य यह है कि आत्मा की पर्याय में 
हानि-वृद्धि होने पर भी हानि-बृद्धि रहित एकरूप स्वभाव पृथक 
पडा है। उसकी ओर दुष्टि करे, तो पच परावतंन रूप ससार का 
अभाव हो जाता है। 

प्रश्त १३--क्या पर्याय में हानि-वृद्धि होंने पर भी पंच परावतंन 
रूप संसार का अभाव हो सकता है और उसका फल क्‍या है ? 
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उत्तर- हाँ हो सकता है, क्योकि पर्याय में हानि-वृद्धिपना 
अभृतार्थ है ओर स्वभाव भूतार्थ है। भगवान अमृतचद्धाचाय ने 
तीसरे बोल मे यही बात बतलायी है और हानि-वृद्धि रहित स्वभाव 
के आश्व्य का फल पच परावत॑न का अभाव बताया है। 


प्रइनन १४-पच परावतेन का स्वरूप संक्षेप मे क्या है ? 

उत्तर-- (१) जीव का विकारी अवस्था मे कर्म--नोकमे रूप 
पुद्गलो के साथ जो सम्बन्ध होता है उसे द्रव्य परावर्तन कहते हैं। 
इस जीव ने लोकाकाश मे जितने पुद्गल हैं उनका अनन्तवार ग्रहण 
किया और छोडा। लेकिन मैं भगवान आत्मा हू ऐसा नही समझा । 
अत द्रव्य परावतेन करना पडा। (२) जीव की विकारों अवस्था 
में आकाश के क्षेत्र के साथ होने वाले सम्बन्ध को क्षेत्र परावरतंन 
कहते हैं। यह जीव सम्पूर्ण लोकाकाश के क्षेत्रों मे अनन्तबार जन्मा 
और मरा। लेकिन मैं भगवान आत्मा हु ऐसा अनुभत्र नही किया 
क्षत क्षेत्र परावतेन करना पडा। (३) उत्सपिणी और अवसपिणी 
काल में ऐसा कोई काल नही, जहाँ यह जीव अनन्तबार जन्मा और 
मरा ना हो परन्तु मैं भगवान आत्मा हू ऐसा अनुभव नहीं किया। 
अतः काल परावतेन करना पडा। (४) मिथ्यात्व के ससर्ग सहित 
नरकादि की जधन्य आयु वाले भव से लेकर नववे ग्रेवेयक तक भवो 
की स्थिति को इस जीव ने अनन्तबार प्राप्त की और छोडी । परन्तु 
मैं भगवान आत्मा हू ऐसा अनुभव नहीं किया अत भव परावतेन 
करना पडा । (५) अशुभ भाव से लेकर शुक्ललेश्या तक के भाव इस 
जीव ने अनन्तबार किये और छोड़े । परन्तु मैं भगवान आत्मा हू ऐसा 
अनुभव नही किया अत भाव परावतेन करना पडा । यदि एक बार 
हानि-वृद्धि रहित स्वभाव की दृष्टि कर ले, तो उसी समय पंच परा- 

बतंन का अभाव हो जाता है। 
'. ध्रदन १५-पंच परावतंन के विषय से परसात्म प्रकाश गाथा ७७ 


में क्या बताया है ? 
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उत्तर-मिथ्यात्व परिणाम से शुद्धात्मा के अनुभव से पराड्मुख 
मनेक तरह के कर्मो को बाँधता है। जिनसे कि द्रव्य-क्षे त-काल-भर्व॑ 
और भाव रूपी पाँच प्रकार के ससार मे भटकता है। (१) द्रव्य परा- 
वर्तंनतत्ऐसा कोई शरीर नही, जो इसने न धारण किया हो। (२) 
क्षेत्र परावतंन ऐसा कोई क्षेत्र नही जहाँ न उपजा हो-मरण न 
किया हो । (३) काल परावतंन ऐसा कोई काल नही है कि जिक्षमे 
इसने जन्म-मरण न किये हो । (४) भव परावतेन “ऐसा कोई भव 
नही जो इसने न पाया हो। (५) भावपरावर्तन ऐसे बशुद्धभाव 
नही है जो इसके न हुये हो । इस तरह अनन्त परावततंत इसने किये है 
ऐसा बताया है । 

प्रझन १६३-यदि भनुष्प भव में जहां सच्चेदेव-गुरु-धर्म फा सम्बंध 
मिला | वहाँ जीव अपना कल्याण ना करे, व्यर्थ के कोलाहल भे लगा 
रहे तो बया होगा ? 

उत्तर--चारो गतियो मे घूमता हुआ निगोद मे चला जायेगा । 

प्रन्‍त्त १७--मनुष्य भव में दिगम्बर धर्म धारण करने पर भी 
यदि ब्रतादिक मे ही लाभ मानता रहा तो भमिगोद जाना पड़ेगा । यह 
कहाँ लिखा है ? 

उत्तर-- (१) जब तक लोहा गरम है तब तक उसे पीट लो-गढ 
लो, इस कहावत के अनुसार इसी मनुष्य भव मे जल्दी आत्म स्वरूप 
को समझ लो, अन्यथा थोडे ही समय में त्रस काल पूरा हो जायेगा 
ओर एकंन्द्रिय निगोद पर्याय प्राप्त होगी और उसमे अनन्तकाल तक 
रहना होगा । इसलिए इस मनुष्य भव मे ही पात्र जीवो को आत्मा 
का सच्चा स्वरूप समझ कर सम्यर्दशेनादि की प्राप्ति कर लेना 
चाहिए, क्योकि आचार्यकल्प १० टोडरमल ने कहा है कि "यदि इस 
अवसर मे भी तत्व निर्णय करने का पुरुषार्थ न करे, प्रमाद से काल 
गेंवाये यातों मन्द रागादि सहित विषय-कजायों के कार्यों मे हीं 
प्रवत या व्यवहार धर्म कार्यों में प्रवत, तब अवसर चला जावेगा 


( ८४ ) 


और ससार मे ही भ्रमण होगा ...... .«« “ऐसे समय मे मोक्षमार्ग में 
प्रवर्तन नही करे, तो किचित विशुद्धता पाकर फिर तीब्र उदय आने 
पर निगोदादि पर्याय को प्राप्त करेगा, इसलिए अवसर चूकना योग्य 
नही है। अब सर्व प्रकार से अवसर आया है ऐसा अवसर प्राप्त 
करना कठिन है इसलिए वतंमान मे श्री गुरु दयाल होकर मोक्षमार्ग 
का उपदेश दे रहे है, उसमे भव्य जीवो को प्रवृत्ति करना योग्य है ।” 
[मोक्षमार्ग प्रकाशक ] 

प्रन्‍्न १८--भाव अपेक्षा से आत्मा अविज्वेष -एक है। इसका 
बया रहस्य है, दृष्टान्त देकर समभाइये ? 

उत्तर- जैसे--सोने का चिकनापन, पीलापन, भारीपन इत्यादि 
गुण रूप भेदो से अनुभव करने पर विशेषता भूतार्थ है--सत्याथ है । 
उसी समय जिसमे सर्व विशेष विलय हो गये हैं ऐसे स्वर्ण स्वभाव के 
समीप जाकर अनुभव करने पर विशेषता कभृतार्थ है--अतत्यार्थ है; 
उसी प्रकार आत्मा का ज्ञान-दर्शन आदि गुणरूप भेदो से अनुभव 
करने पर विशेषता भूतार्थ है--सत्यार्थ है उसी समय जिसमे सब 
विशेष बिलय हो गये हैं ऐसे आत्म स्वभाव के समीप जाकर अतुभव 
करने पर विशेषता अशभ्नतार्थ है--असत्यार्थ है। तात्पर्य यह है कि 
आत्मा मे गुण भेद सज्ञा, सख्या प्रयोजन आदि की अपेक्षा से है, प्रदेश 
भेद नही है। आत्मा में गरुणभेद होने पर भी तू अभेद भगवान 
ज्ञायक स्वभावी है। ऐसा जानकर अभेद स्वभावी का आश्रय ले तो 
मिथ्यात्व, अविरति, प्रमाद, कषाय और योग का अभाव होकर शान्ति 
की प्राण्ति हो । 

प्रदन १९--कक्‍्या गुणभेद होते पर भी संसार के पाँच कारणों का 
अभाव हो सकता है और उसका फल क्या है ? 

उचस्तर- हाँ, हो सकता है क्योकि ग्रुणभेद अभूतार्थ है और 
भगवान आत्मा अभेद भूतार्थ है। भगवान अमृतचन्द्राचाय्य ने चौथे 
बोल में बही बात समझ्काई है कि तू अभेद स्वभाव की दृष्टि करे तो 
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मसार के कारणो का अभाव होकर सिद्धदशा की प्राप्ति हो। 
प्रइतत २०--संसार के पाँच कारण कौन-कौन से हैं, जिनसे संसार 
परिभ्रमण होता है ? 


उत्तर-भिध्यात्व, अविरति, प्रमाद, कपाय भौर योग है जो 
ससार परिभ्रमण के कारण हैं । 


प्रदत्त २१--मिथ्यात्व क्या है ? 


उत्तर-- (१) मिथ्यात्व--अनादि से एक-एक समय करके भअज्ञानी 
की मिथ्यात्व दशा है। सम्पूर्ण दु खो का मूलकारण मिथ्यात्व ही है। 
जीव के जैसा श्रद्धान है, वेसा पदार्थ स्वरूप न हो और जैसा पदार्थ 
का स्वरूप ना हो वेसा यह माने यह मिथ्यादर्शन है। अज्ञानी जीव 
स्व और शरीर को एक मानता है किसी समय अपने को पतला, 
मोटा, बुखार वाला, कडा, नरम, गोरा, आदि मानता है यह 
मिथ्यादशन है । 


प्रइून २२--मिथ्यादर्शन को सम्रकाने के लिए आचायेकल्प पं० 
टोडरमल ने क्या दृष्टान्त और सिद्धान्त समभाया है ? 


अर्थ-- [अ] (१) जैसे-पागल को किसी ने वस्त्र पहिना दिया । 
वह पागल उस वस्त्र को अपना अग जानकर अपने को और वस्त्र 
को एक मानता है, उसी प्रकार इस जीव को कर्मोदय ने शरीर 
सम्बन्ध कराया | यह जीव इस शरीर को अपना अग जानकर अपने 
को और शरीर को एक मानता है। (२) जंसे--वह वस्त्र पहिनानें 
वाले के आधीन होने से कभी वह फाडता है, कभी जोडता है, कभी 
खोसता है, कभी नया पहिनाता है इत्यादि चरित्र करता है, उसी 
प्रकार वह शरीर के कर्म के आधीन (निमित्त से) कभी कृष होता है । 
कभी स्थूल होता है, कभी नष्ट होता है, कभी नवीन उत्पन्न होता है 
इत्यादि चरित्र होते हैं। (३) जेसे--वह पागल उसे अपने आधीनस 
मानता है, उसकी पराघीन क्रिया होती है, उससे वह महा खेदखिन्त 
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होता है, उसी प्रकार यह जीव उसे अपने आधीन मानता है, उसकी 
पराधीन क्रिया होती है इससे वह महा खेद खिन्‍न होता है । 


[भा] (१) जैसे--जहाँ वह पागल ठहरा था वहाँ अन्य स्थान से 
बाकर, मनुष्य, घोडा भौरः धनादिक उतरे। उन सबको वह पागल 
अपना मानने लगा किन्तु वे सभी अपने-अपने आपधोीन हैं अत. इसमे 
कोई आवे कोई जावे और अनेक अवस्था रूप से परिणमन करता है 
इस प्रकार सबकी क्रिया अपने-अपने आधीन है | तथापि वह पागल 
उसे अपने आधीन मानकर खेदखिन्न होता है; उसी प्रकार यह जीव 
जहाँ शरीर धारण करता है वहाँ किसी अन्य स्थान से आकर पुत्र, 
घोडा, और धनादिक स्वय प्राप्त होते है यह जीव उन सबको अपना 
जानता है परन्तु ये सभी अपने-अपने आधीन होने से कोई आते हैं 
कोई जाते है, और अनेक अवस्था रूप से परिणमते है। क्या यह 
उसके आधीन है ? ये जीव के आधीन नही है तो भी यह जीव 
उसे अपने आधीन मानकर खेद खिनन्‍न होता है यह सब सिथ्या- 
दर्शन है । 

प्रइ्त २३--यह जीव स्वयं जिस प्रकार है उसी प्रकार अपने को 
नहीं मानता और किन्तु जैसा नहीं है बेसा मानता है; यह सिश्या- 
दर्शन है इसे जरा खोलकर सम्रफाइये ? 

उत्तर-जीव स्वय (१) अमसूर्तिक प्रदेशों का पुज (२) असिद्ध 
ज्ञातादि गरुणो का घारक (३) अनादिनिधन (४) वस्तु स्व हूं तथा 
(१) शरीर भूतिक पुद्गल द्वव्यो का पिण्ड (२) प्रसिद्ध ज्ञानादि गुणों 
से रहित (३) नवीन ही जिंसका सयोग हुआ है (४) ऐसे यह शरी- 
रादिक पुद्गल पर हैं। इन दोनो के सयोग रूर मनुष्य तिर्य॑चार्दि- 
अनेक प्रकार की अवस्थाये होती हैं। मृढ जीव इनमे अपनापना 
मानता है। स्व और पर का विवेक ना होने से यह मिथ्यादर्शत है । 

प्रदन २४-- सिथ्यादर्शन फी कूछ पहिचान बताइए ४ 
, छत्तर--(१) नौ प्रकार के पक्षो मे अपनेपने की बुद्धि, (२) 
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स्वपर की एकत्व बुद्धि; (३) शुभभावों से धर्म होता है ऐसी बुद्धि, 
(४) ज्ञेय से ज्ञान होना मानना, (५) शुभाशुभ भावों का ग्रहण- 
त्यागरूप बुद्धि, (६) अपने को नरकादि रूप मानने की बुद्धि, (७) 
पर मे इष्ट-अनिष्ट की बुद्धि; (८) मनुष्य-तिर्यचों के प्रति करुणाभाव 
आदि मान्यताये, मिथ्यादर्शन के चिन्ह हैं । 

प्रदव २५--सिथ्यात्व की पहिचान क्‍यों बताई है ? 

उत्तर--मिथ्यात्व का स्वरूप जानकर, भव्य जीवो को मिथ्यात्व 
छोड देना चाहिए क्योकि सब प्रकार के बध का मूल कारण भिथ्यात्व 
हैं। मिथ्यात्व नष्ट हुए बिना अविरति आदि दूर नही होते, इसलिए 
प्रथम मिथ्यात्व को छोडना चाहिए। 

प्रदत्त २६--अविरति किसे कहते हैं ? 

उत्तर--( १) चारित्र सम्बन्धी निविकार स्वस्तस्वेदन से विपरीत 
बणृत्रत १रिणामरूप विकार को अविरति कहते है। (२) पाँच 
इन्द्रिय और मन के विषय एवं पाँच स्थावर और चस की हिंसा, इन 
१२ प्रकार के त्याग रूप भाव का न होना, सो १२ प्रकार की अवि- 
रति है । अविरति को असयम भी कहते हैं । 

प्रदद २७--प्रभाव किसे कहते हैं ? 
जत्तर--उत्तम क्षमादि दर घ॒र्मो मे उत्साह न रखना, यह प्रमाद 

|| 

प्रशतत २८--कषाय फिसे कहते हैं ? 

उत्तर--( १) मिथ्यात्व तथा क्रोधादिखू्प आत्मा की अशुद्ध परि- 
शत्ति को कषाय कहते हैं। (२) कष्‌ >ससार । आय जःलाभ । जिस 
भाव से ससार का लाभ हो वह कषाय है अर्थात जो भात्मा को दु ख 
दे, उसे कषाय कहते है। कषाय २५ होती है । 

प्रदत २९--योग किसे कहते हैं ? 

उत्तर--( १) मत-वचन-काय के निमित्त से आत्म प्रदेशों के 
अरिस्पदन को योग कहते है । (२) आत्मा के प्रदेशों का सकम्प होना 
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सो योग है। योग के १५ भेद निममित्त को अपेक्षा से है। आत्मा मे 
योग नाम का गुण है। इसमें शुद्ध और अथुद्ध दो प्रकार का 
परिणमन है | 

प्रघन ३०--कया सम्पर्दर्शन होते ही संसार के पांच कारणों का 
अभाष हो जाता है ? 

उत्तर--( १) जैसे किसी को ६६६६६) रुपया देना है । वह यदि 
६००००) हजार रुपया दे दे । तो ६६६६) दपया बाकी रहता है, 
६००००) हजार दे दिया तो याकी भा ही जाता है। उसी प्रकार 
प्रकार गिध्यात्व का अभाव होना €००००) देने के बरावर है। 
जहाँ मिय्यात्व का अभाव हो गया वहाँ बविरति, प्रमाद, केपाय और 
योग का अभाव अल्पकाल में हो ही जाता है इसलिए सम्यपत्व होते 
ही समार के पांच कारणों का अभाव हो जाता है । 

(२) अनन्त ससार का कारण तो मिध्यात्व है। उसका भमाव 
हो जाने पर अन्य बध की गणना कौन करता है ? जैसे वृक्ष को जड़ 
कट जाने पर फिर हरे पते फ्री अवधि फित्तनी रहती है ” इसलिए 
सम्बन्दर्शन होने पर जो कुछ कमी होती है वह सहज मिट ही जाती 
है। अत, मिव्यात्व का अभाव होते ही ससार के पाँच कारणो का 
क्षभाव हो जाता है । 

प्रदत्त ३१--भव॒ अपेक्षा से आत्मा असंयुवत, संकल्प-विकल्प 
जाली से रहित है। इसका गया रहुत्य है, जरा ब्रष्टान्त देकर 
समभझाएए ? 

उत्तर-जैसे--जलका अग्नि जिसका निमित्त है ऐसी उप्णता के 
साथ सयुकतारूप तप्पतारूप अवस्था से अनुभव करने पर (जल का) 
उप्णता रूप सयुवतता धूतार्थ है--सत्याथं है। उसी समय एकान्त 
शीतलतास्प जल स्वभाव के समीप जाकर मनुभव करने पर ( उप्णता 
के साथ) सयुक्तता अभृतार्थ है--असत्यार्थ है, उसी प्रकार आत्मा का 
कर्म जिसका निमित्त है ऐसे मोह के साथ सयुकतारूप अवस्था से अनु- 


( ८६ ) 


भव करते पर सयुक्तता भूतार्थ है--सत्यार्थ है। उसी समय जो स्वयः 
एकान्त ज्ञायक्र जीव स्वभाव (पर के, निमित्त के, भेद से रहिता 
स्वाश्रित रूप से स्थायी ज्ञान स्वभाव) है उसके (चेतन्य स्वभाव) के 
समीप जाकर अनुभव करने सयुक्तता अभूतार्थ है--असत्याथ्थ है ।' 
तात्पयं यह है कि आत्मा की पर्याय मे मोह राग-हव प होने पर, कर्मे 
का निमित्त होने पर भी आत्मा का परम पारिणामिक भाव एक रूप 
पडा है उसकी ओर दृष्टि करे तो औदयिक भावों के अभावरूप औप- 
शमिक भाव तथा घर्मे का क्षयोपशमपना प्रगट होकर क्रम से पूर्ण 
क्षायिकपना प्रगट होता है। ऐसा जानकर अपने पारिणामिक भाव 
का आश्रय लेकर क्षायिक दशा प्रगट करना पात्र जीव का परम 
कर्तव्य है। 

प्रथन्त ३२--क्या पर्याय मे मोह, राग हंष होने पर, कर्म का 
निमित्त होने पर भी औदयिक भावों का अभाव हो सकता है और 
उसका फल क्या है ? 

उत्तर-हाँ, हो सकता है क्योकि पर्याय में मोह राग-हं प भाव 
अभतार्थ है और भगवान आत्मा भतार्थ है भगवान अमृतचद्धाचार्य 
ने यही बात इस पाँचवें बोल मे समझाई है कि तेरी पर्याय में मोह 
राग-ह ष होने पर भी जरा तू अपने परम पारिणामिक भाव की दृष्टि 
करे तो पूर्ण क्षायिक दशा प्रगट होती है ? 

प्रइन ३३--पाँच भावों का विशेष खलासा समभझाओ ? 

उत्तर-पाँच भावों का विशेष खलासा के लिए जन सिद्धान्त 
प्रवेश रत्तनमाला भाग चार में 'जीव के पाँच असाधारण भावों का 
वर्णन' किया है वहाँ से देखियेगा आपका कल्याण होगा। 

प्रदत्त ३४--फलश १० तथा गाथा ५४ से जो आत्मा को” 
अबद्धप्पृष्ठ आदि पाँच भाव रूप से देखता है। उसे तु शद्धनय जान, 
इसको समझाने से क्‍या तात्परय है ? 

उत्तर--पाँच रूप से नही परन्तु एक रूप से जानता-भनुभवता 


है 
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और स्थिर करता है उसने शुद्धनय को जाना । वास्तव में इस गाथा 
में पाँच प्रकार से कथन किया है। आचाये भगवान को पात्र भव्य 
'जीवो के प्रति करुणा है कि किप्ती भी प्रकार इस अज्ञानी जीव का 
अज्ञान मिव्कर धर्म की प्राप्ति हो वास्तव मे प्रथम बोल के समझने 
से ही कल्याण हो जाना चाहिए जो इतने से नही समझा उसे दूसरे 
बोल से; फिर तीसरे वोल से; फिर चौथे बोल से और फिर पॉँचवे 
बोल से समझाया है। यदि पात्र जीव समभ जावें तो स्वयं भगवान 
वन जाता है और यदि ना समझे तो चारो गतियो में घृमकर निगोद 
चला जाता है | अवद्धस्पृष्टादि को समझने से मोक्ष का पशथ्चिक बने । 
थह तात्पये पाँच बोलो से है। 

प्रन्‍नन ३५--जो शुद्धनय को जात जाता है। उसका फल अनावि 
से जिन, जिनवर और जिनवर वृषभो ने क्या-क्या बताया है ? 


उत्तर-- (१) मिथ्यात्व, अविरति, प्रमाद, कषाय और योग इन 
पाँच कारणों का अभाव होकर मोक्ष का पथिक वन जाता है। (२) 
द्रव्य, क्षेत्र, काल, भव और भावरूप पाँच परावतंन का अभाव होकर 
क्रम से सिद्ध दशा को प्राप्ति इसका फल है। (३) पच परमेष्टियो 
मे उसकी गिनती होने लगती है। (४) चारो गतियों का अभाव 
होकर पचम गति मोक्ष की प्राप्ति हो जाती है। (५) भौदायिकादि- 
भावों से दृष्टि हटकर परम पारिणामिक भाव का महत्व आ जाता है 
(६) आठ कर्मो का अभाव हो जाता है। (७) ग्रुणस्थान, मार्गणा 
बोर जीवप्तमास से दृष्टि हटकर अपने भगवान का पता चल जाता 
है । (८५) श्री समयसार गाथा ५० से ५५ तक कहे २६ बोलो से दृष्टि 
हटकर अपने भगवान का पता चल जाता है। ।8) मैं ज्ञायक और 
लोकालोक ज्ञय है ऐसा पता चल जाता है। (१०) शुद्धवय का पता 
चलते ही (अ) सिद्ध भगवान क्या करते है ओर सिद्धदशा क्या है । 
(आ) अरह॒त भगवान क्या करते है और अरहत दशा कया है। (६) 
श्ाचार्य, उपाध्याय और सर्व साधु क्या करते है और आचाय॑ उपाध्याय 
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और साधुपना क्या है। (ई) श्रावकपना सम्यग्दृष्टिपना क्या है और 
श्रावक सम्यर्दृष्टि क्या करते हैं ॥ (उ) अनादि से मिथ्यादृष्टि क्या 
करते हैं और मिथ्यादृष्टिपता क्‍या है। आदि सब बातो का पता 
'चल जाता है (११) समस्त जिन शासन का पता चल जाता है । 
(१२) देव गुरूशास्त्र क्या है इसका पता भी शुद्धनय के जानने पर 
ही होता है। इसलिए हे जीव ! तू एक बार अनादिअनन्त अपने 
शुद्ध नय का आश्रय ले तो सादिसाँत दा श्रगट होकर सादिअनन्त 
दशा को प्राप्ति हो जाती है। यह १०वाँ कलश तथा गा० ३ ४ की 
रहस्य है । 
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श्रावक का आच रण 


रात्रि भोजन में तरसाहिसा होतो है, इसलिए श्रावक 
को उप्तका त्याग होता हो है। इसी प्रकार अनछने पानी 
मे भी चसजीव होते हैं । शुद्ध और मोटे कपडे से छानने 
के पदचात्‌ ही श्रावक पानी पीता है। अस्वच्छ कपड़े से 
छाने तो उस कपडे के मैल मे ही जीव होते हैं; इसलिये 
कहते हैं कि शुद्ध वस्त्र से उने हुए पानी को फाम भे 
लेवें। रात्रि को तो पानी पिये ही नहीं और दिन में 
छामकर पिये । रात्रि फो त्रत्जीवो का संचार बहुत होता 
है; इसलिये रात्रि के खात-पान में तसजीवों फी हिसा 
होती है ५ जिसमे ऋरसहिसा होतो है--ऐसे किसी कार्य के 
परिणाम बती आवक को नहीं हो सकते । 
-पृज्य श्री कानजी स्वामी 
श्वक धर्म प्रकाश, पृष्ठ ५३-५४ (तया सल्करण ) 
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छठा प्रकरण 


समयसार गाथा ३४६ से ३८२ तक का रहस्य 
ज्ञान और ज्ञय की भिन्‍नता 


प्रवत १-ज्ञेय के अनुसार ज्ञान होता नहीं, परन्तु ज्ञान के 
उधघाड़ के अनुसार ज्ञेय जाना जाता है। इस विषय से नाटक समय- 
सार सर्वे विशुद्धि द्वार ५३ में वया बताया है ? 


उत्तर-- 
ज्ञेयाकार ग्यान की परिणति, पे वह ज्ञान ज्ञेय नहिं होइ। 
जे परूप घट दरव भिन्‍न पद, ग्यानरूप आतमपठ सोड़॥ 


जाने भेद भाउ सु विचछन, गुन 'लक््छन सम्यक द्विग जोइ । 
म्रख कहें ग्यानसय आक्ृति, प्रगट कलंक लखे नहि कोई ॥ 


विशेष अर्थ--जीव पदार्थ ज्ञायक है ज्ञान उसका गुण है वह 
अपने ज्ञान गुण से जगत के छहो द्रव्यो को जानता है और अपने को 
“भी जानता है। इसलिए जगत के सव जीव-अजीव पदार्थ और वह 
स्वय आत्मा ज्ञेय है और आत्मा स्वपर को जानने से ज्ञायक है । 
भाव यह है भात्मा ज्ञेय भी है और ज्ञायक भी है। भात्मा के तिवाय 
सब पदार्थ जय है । जब कोई क्षय पदार्थ ज्ञान में प्रतिभासित होता 
है तब ज्ञान की जञ्ञ याकार परिणति होती है। पर ज्ञान ज्ञान ही रहता 
है ज्ञय नही हो जाता भौर जझ्ञयश्ञय हो रहता है, ज्ञान नहों हो 
जाता, न कोई किसी मे मिलता है। जश्ञय का स्वचतुष्टय हा रहता 
है और ज्ञायक का स्वचतुष्टय जुदा रहता है। परच्तु विवेकश्यृन्या 
वेशेषिक आदिलज्ञान मे ज्ञय फी आकृति देखकर ज्ञाव में अशुद्धता 
ठहराते हैं यह मिथ्या मान्यता है। 
प्रश्न २-शेय के अनुसार ज्ञान नही होता परन्तु ज्ञान के उधाड़े 


अनुसार ज्ञेय जाता जाता है । इस विषय में समयसार गाथा ३७३ 
से ३८२ तक २२९२ कलश का क्‍या रहस्थ है । 


उत्तर--जैसे दीपक का स्वभाव घट पठादि को प्रकाशित करनें 
का है। उसी प्रकार ज्ञान का स्वन्षाव श्ञेय को जानने का है ऐसा 
वस्तु स्वभाव है। (२) शेय को जानने मात्र मे ज्ञान में विकार नही 
होता। ज्ञेयो को जानकर उन्हे अच्छा-बुरा मानकर, आत्मा रागी- 
हे पी-विकारी होता है जो कि भअज्ञान है। (३) इसलिए आचार्य देव 
से सोच किया हैं कि--वस्तु का स्वभाव तो ऐसा है, फिर भी यह 
आत्मा अज्ञानी होकर राग-द्व ष रूप क्यो परिणामित होता है ? अपनी 
स्वभाविक उदासीन अवस्यारूप क्यो नहीं रहता ? (४) इस प्रकार 
आचार्यदेव ने जो सोच किया है सो उचित ही है। क्योकि ज्ञामियों 
को जब तक शुभ राग है तब तक प्राणियों का अज्ञान से दु खी देखी 
कर करुणा उत्पन्न होती है और उससे सोच भी होता है । 


प्रन्‍तत ३--श,्री समयसार गा० ३५६ से ३६५ तक का सार क्‍या 
॥ | 


उत्तर-- (१) जिसे सम्यग्ज्ञान हो जाता है । वह जानता है कि 
आत्मा वास्तव में अपने ज्ञान को पर्याय. को जानता है और प्रज्ञेय 
तो ज्ञान का निमित्त मात्र है। पर ज्ञेय. को जाना ऐसा कथन व्यव- 
हार है। (२) यदि परमार दृष्टि से देखा जावे तो आत्मा पर को 
जानता है सो मिथ्या है, क्योकि ऐसा होने पर आत्मा और न्नेय 
(ज्ञान और ज्ञेय) दोनो एक हो जावेंगे। 'जिसका जो होता है वह 
होता है! यह कानून है । इसलिए वाल्तव मे यदि यह कहा जावे कि 
पुद्गल का ज्ञान है तो ज्ञान पुदूगलरूप-ज्ञ य रूप हो जावेगा। अत: 
यह समभता चाहिए कि निमित्त सम्बन्धी अपने ज्ञान की पर्याय को 
आत्मा जानता है। (३) आत्मा-आत्मा को जानता है यह भी रव- 
स्वामी भश है ऐसे भेद से भी घ॒र्मं की प्राप्ति नही होगी क्योकि लक्षण 
लक्ष्य का ज्ञान कराना, यह भो भेद है । जब तक भेद मे पड़ा रहेगा 
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तब् तक सम्यग्दशंनादि की प्राप्ति नही होगी। अत "ज्ञायक ज्ञायक 
ही है/--यह निश्चय है । 

प्रन्‍त ४--समयसार गाथा ३४६ से ३६५ तक दश गाथाओ कीः 
टीका में श्री अमृतचन्द्राचार्य जी ने छह बार बया बात वतलाई है ? 

उत्तर--/एक्क द्रव्य का अन्य द्वव्यरूप में सक्रमण होने का निपेय 
किया है ।” इस बात को टीका में छह वार बताया है । 

प्रन्‍त्त (-समयसार कलश २१४ का सार कया है ? 

उत्तर--कोई माशका करता है कि जैन सिद्धान्त में भी ऐसा 
कहा है कि जीव ज्ञानावरणादि पुदुगल कम को करता है--भोगता 
है । उसका समाधान किया है कि झूठे व्यवहार से कहने को है। 
द्रव्य के स्वरूप का विचार करने पर पर द्रव्य का कर्त्ता जीव नही है 
इससे यह सममझता चाहिए पर द्रव्य रूप ज्ञय पदार्थ अपने भाव से 
परिणमित होते हैं और ज्ञायक आत्मा अपने भावरूप परिणमन करता 
है। वे एक दूसरे का परस्पर कुछ नही कर सकते। इसलिए यह व्यव- 
हार से ही कहा जाता है कि “ज्ञायक पर द्वव्यो को जानता है” निश्चय 
से ज्ञायक तो बस ज्ञायक ही है । 


प्रशझन ६--इस विषय मे प्रवचनसार गा० १७३ से १७४ तक में 
क्या बताया है ? 

उत्तर--उन दोनो गाथाओ मे प्रश्न और उत्तर हैं । 

प्रशत ७--आत्मा अमुरतिक होने पर भी वह सूर्तिक फर्मे-पुद्गलो 
के साथ फंसे बंधता है ? 

उत्तर--आत्मा अमूर्तिक होने पर भी वह मूर्तिक पदार्थों को कैसे 
जानता है ? जैसे वह मृतिक पदार्थों को जानता है, उसी प्रकार 
मूर्तिक कर्म पुदू्गलो के साथ बधता है । 

प्रइम ८5--शास्त्रो सें श्राता है कि “वास्तव में अरूपी आत्मा का 
रूपी पदार्थों के साथ कोई सम्बन्ध न होने पर भी अरूपी जात्मा का 


९) 


रूपो के साथ सम्बन्ध होने का व्यवहार भी विरोध को प्राप्त नहों' 
होता है, इसे स्पष्ठ करके समभझाइए ? 
उत्तर--(अ) जहाँ यह कहा जाता है कि “आत्मा मूर्तिक पदार्थों 

को जानता है' वहाँ परमार्थत अमूर्तिक आत्मा का मूर्तिक पदार्यों के 
साथ कोई सम्बन्ध नहीं है उसका तो मात्र उसे मूर्तिक पदार्थ के 
आकार रूप होने वाले ज्ञान के साथ ही सम्बन्ध है और उस पदार्थ 
का ज्ञान के साथ के सम्बन्ध के कारण ही “अमूर्तिक आत्मा सूर्तिक 
पदार्थ को जानता है' ऐसा अमृर्तिक-मुतिक का सम्बन्ध रूप व्यवहार 
सिद्ध होता है । उसी प्रकार जहाँ यह कहा जाता है कि अम्ुक आत्मा 
का मूृ्िक कर्म पुदुगलों के साथ बध है वहाँ परमार्थंतर अमृ्तिक 
आत्मा का मूतिक कर्म-पुद्गलो के साथ कोई सम्बन्ध नही है | आत्मा 
का तो कमं-पुद्गल जिसमे निमित्त है ऐसे रागढ्व षादि भावों के साथ 
ही सम्बन्ध (वन्ध) है और उन कर्म निमित्तक राग-द्व पादि भावों के 
साथ सम्बन्ध होने से ही 'इस आत्मा का सूतिक कर्म पुदुगलो के साथ” 
बन्ध है! ऐसा अमूृ्तिक-सूतिक का बन्ध रूप व्यवहार सिद्ध होता है । 

(आ) मनुष्य को स्त्री-पुत्र-धनादिक के साथ वास्तव मे कोई सम्बन्ध 
नही है वे उस मनुष्य से स्वेथा भिन्‍न हैं तथापि स्त्री-पुत्र-धनादिक के 

प्रति राग करने वाले मनुष्य को राग का वन्धन होने से और उस 

राग मे स्त्री पुत्र-धनादि के निमित्त होने से व्यवहार से यह अवश्य 

कहा जाता है कि “इस मनुष्य को स्त्री-पुत्र-चनादि का बन्धन है। 

उसी प्रकार आत्मा का कम-पुदगलो के साथ वास्तव में कोई सम्बन्ध 

नही है वे आत्मा से स्वेशा भिन्‍न है तथापि राग-द्व पादि भाव करने 
वाले आत्मा को राग-हं षादि भावो का बन्धन होने से और उन भावों 

में कम पुदगल निमित्त होने से व्यवहार से यह अवश्य कहा जा सकता 

है कि 'इस आत्मा को कर्म पुदगलो का बन्धन है। [प्रवचनसार 

१७४ के भावार्थ से] 

प्रइतत ६--इस नि३चय-व्यवहार के बताने से क्या लाभ रहा ? 


( ६६ ) 


उत्तर-( १) आत्मा का ज्ञान पर्याय के साथ सम्बन्ध है ज्ञेय 
ध्पदार्थो के साथ सम्बन्ध नही हँ--यह वात यथार्थ हैं। (२) अज्ञानी 
आत्मा का भी रागद षादि भावो से सम्बन्ध हैं द्रव्यकर्म-नोकम के 
'साथ सर्वथा सम्बन्ध नही हैनन्यह बात यथार्थ हैं। (३) सुख-दु ख 
का सम्बन्ध सुख गुण की सुख-दुख पर्याय से है पदार्थों के साथ सबंध 
नही है--यह बात यथार्थ हैं । (४) सम्यर्दर्शन का सम्बन्ध आत्मा के 
श्रद्धा गुण से है देव-गुरु-शास्त्र से, दर्शन मोहनीय उपशमादि से सर्वथा 
सम्बन्ध नही हेच"-यह बात यथार्थ है। (५) केवलज्ञान का सम्बन्ध 
ज्ञान गुण से हैं वत्अवृषभ नाराचसहनन, चौथाकाल, ज्ञानावरणीय के 
अभाव से सर्वथा सम्वन्ध नही है--यह बात यथार्थ है। 

तात्पर्य हैं कि “निश्चय से पर के साथ आत्मा का कारकता का 
सम्बन्ध नही है कि जिससे शुद्धात्म स्वभाव की प्राप्ति के लिए बाह्य 
सामग्री ढंढने की व्यग्रता से जीव व्यर्थ ही परतन्त्र-दुखी हो कर आकु- 
लित होते है ।' [प्रवचनसार गाथा १६ की टीका से] 

प्रन्‍त्त १०--श्ास्नत्नो मे आता है जीव ज्ञानावरणीय आदि कर्म रूप 
पुदूगल पिण्ड का कर्ता हैज्ञेय से ज्ञान होता है-सो वहाँ क्‍या 
समझना चाहिए ? 

उत्तर--कहने को तो हु, वस्तु स्वरूप विचारने पर कर्त्ता नही 
है, क्योकि व्यवहार दृष्टि से ही कहने के लिए सत्य है वस्तु स्वरूप 
का विचार करने पर झूठा है। 

प्रदच ११--शास्त्रो मे व्यवहार कथन क्षिस प्रकार के होते हैं, 
उनके लिए जिन वाणी मे क्या दृष्टान्त दिए हैं ? 

उत्तर-- (१) जेसे हाथो के दाँत बाहर देखने के जुदे हैं तथा भीतर 
चबाने-खाने के जुदे हैं। बसे ही जैन ऋषि, मुनि और आवचार्यों के 
रे हुए सिद्धान्त शास्त्र, सूत्र और प्राणादि है वे तो हाथी के वाहर 
के दातों समान समझना तथा भीतर का यथार्थ आशय जिसका जो 
वही जानता है। यह दृष्टान्त ऐसा सूचित करता है कि शास्त्रो मे 


( ६७ ) 


अनेक उपचार कथन है, उनका आशय पकडऊर परमार्थ अर्थ समझना 
यदि शब्दों को पकडा जावेगा, शास्त्र का आशय समझ में नही 
भावेगा । 


(२) एक साहुआर ने अपने पुत्र को परदेश भेजा। कितने ही 
दिन के बाद बेटे की बहू बोली, “मैं तो विधवा हो गई” तब सेठ ने 
अपने पुत्र के नाम पत्र भेजा उसमे ऐसा लिखा ऊक्लि “बेटा ! तेरी बहु 
तो विधवा हो गई” तब वह सेठ का पुत्र उस पत्र का पढकर शोक 
करने लगा। किसी ने पूछा--“तुम शोक क्यो करते हो ?” उसने 
कहा “हमारी स्त्री विधवा हो गयो । यह सुतकर वह बोला तुप तो 
प्रत्यक्ष जीवित मौजूद हो फिर तुम्हारी स्त्री विधवा कीपे हो गयी ? 
तब वह सेठ का पुत्र बोला 'तुमने कहा वह तो सच है परन्तु मेरे दादा 
जी का लिखा हुआ पत्र आया है उसे झूठा कंसे मान ?” यह दृष्टान्त 
ऐसा सूचित करता है कि अज्ञानी शास्त्र का आशय जानते नहों गौर 
आशय समझे बिना ही कहते है कि “शास्त्र मे कम के उदय से निम्मित्त 
से लाभ हानि होते है ऐसा लिखा है वह क्या झूठ है ? ज्ञानी कहते हैं 
“भाई | शास्त्रकार का आशय तो यह है कि--आत्मा स्वय मौजूद 
है भौर उसकी परिणति कर्म के उदय से या निमित्त से होतो है ऐसा 
मानना यह तो मेरी मौजूदगी मे तेरी स्त्री विधवा हो और “मेरो 
स्‍त्री विधवा हो गई” ऐसा कहकर जोर-जोर से रोने जैसा है। शास्त्र 
के वे कयन तो उपचार मात्र कर्म को अवस्था का तथा निमित्त का 
ज्ञान कराने के लिए है। 


(३) व्यवहार अभृतार्थ है सत्य स्वहूप का निरूपण नही करता 
किसी अपेक्षा उपचार से अन्यथा निरूपण करता है। तथा शुद्धनय 
जो निश्चय है वह भूता् है जैसा वस्तु का स्वरूप है वैसा निरूएण 
करता हूँ । इसलिए निश्चयनय से जो निरूपण किया हो उसे सत्यार्थ 
मानकर उसका श्रद्धान अगीकार करवा और व्यवहार नय से जो 
निरूपण किया हो उसे असत्यार्थ मानकर उसका श्रद्धान छोडना-- 


( €८) 


ऐसा शास्त्रों मे बताया हू । 
प्रथत १२-ज्ञ य के श्रतुसार ज्ञान होता नहीं, परन्तु ज्ञान के 
उघाड के अनुसार ज्ञेय जाता जाता है इसे दृष्टान्त से समभाहए ? 
उत्तर--एक शिकारी था। उसकी तीन पत्नियाँ थी। एक ने कहा 
मुझे प्यास लगी है पानी लाओ । दूसरी ने कहा “बिछाने के लिए मृग 
चर्म लाओ” तीसरी ने कहा “मुझे गायन सुनाओ।” शिकारी ने 
तीनो को एक ही उत्तर दिया “सरो नात्थी” यह प्राकृत का शब्द है 
इस शब्द से तीनो का मतलब हल हो गया । पहली ने समझा “सर 
न अस्ति” तालाव नही है पानी कहाँ से लाऊं। दूसरा ने समझा 
'शरो न अस्ति” बाण नहों है मृग चर्म कहाँ से लाऊँ। तीसरी ने 
समभा “स्वर न अस्ति” मेरा स्वर ठीक नही है गायन कँसे सुनाओं । 
विचारिए | वया शब्द से ज्ञान हुआ ? नही, परन्तु तीनो को अपने- 
अपने ज्ञान के उघाड के कारण ज्ञान हुआ। यदि शब्द से ज्ञान होता 
तो तीनो को एक सा ही ज्ञान होना चाहिए था सो हुआ नही । इससे 
सिद्ध हुआ शब्द मे ज्ञान नही, ज्ञान ज्ञान से आता है। इसलिए ज्ञय 
के अनुसार ज्ञान नही होता है परन्तु ज्ञान के उधघाड के अनुसार ज्ञेय 
जाना जाता है । 
प्रघन १३--ज्ञेय के अनुसार ज्ञान होता नहीं, परन्तु ज्ञान के 
उघाड के अनुसार ज्ञय जाना जाता है इसके लिए दूसरा दृष्दान्‍्त 
देकर समभाइये ? 
उत्तर--तीर्थकर भगवान को ओ गजेना रूप दिव्यध्वनि खिरती 
है समवसरण मे बारह प्रकार की सभा होती है। क्‍या सब जीवो को 
एक सा ज्ञान होता है ? आप कहेगे नहीं। वास्तव मे जिस जीव को 
जितना ज्ञान का उघाड होता है, उत्तना-उतना भगवान की दिव्य- 
ज्वनि पर आरोप आता है। इसलिए यह सिद्ध हुआ ज्ञेय के अनुसार 
ज्ञान नही होता परन्तु ज्ञान के उघाड के अनुसार ज्ञेय जाना जाता है। 
प्रभण १४ भगवान महावीर स्वामी की वाणी सुनकर गौतम 


गणधर ने अन्तर्मुहतं मे १९ अग की रचना की और आप कहते हैं 
किज्य से ज्ञान नहीं होता है ? 

उत्तर--गौतम गणधर को मति, श्रुति, अवधि और मन.पर्येय 
ज्ञान था। वह॒दिव्यध्वनि से नहो हुआ क्योकि यदि दिव्यध्वनि से 
ज्ञान होता तो वहाँ सब जीवो को होना चाहिए था सो हुआ नहीं। 
इसलिए दिव्यध्वनि से ज्ञान नही होता परन्तु ज्ञान के उधाड के 
अनुसार ज्ञेय जाना जाता है । 

प्रथन १५--शेंय के अनुसार ज्ञान नहीं होता, परन्तु ज्ञान के 
उधघाड के फारण ज्ञेय जाना जाता हैं। तीसरा उदाहरण देकर 
समभ्ाइये ? 

उत्तर--हमारे सामने आम रखा है उप्तमे स्पर्श-रस-गध वर्ण 
चारो एक साथ हैं। जिस समय हम रग का ज्ञान करते हैं उस रुमय 
स्पर्श-रसादि का ज्ञान नही है। जिस समय रस का ज्ञान करते हैं उस 
समय स्पर्श गधादि का ज्ञान नही है। यदि आम से ज्ञान होता तो 
स्पर्शाद चारो का ज्ञान एक साथ होना चाहिए सो होता नही। 
इससे सिद्ध हुआ, ज्ञय के अनुसार ज्ञान नही होता परन्तु ज्ञान के 
उधाड के अनुसार ज्ञेय जाना जाता है। 

प्रन्‍तत १६--क्पा पाँच इन्द्रियॉ--छठा सत्र से भी ज्ञान नहों 
होता है ? 

उत्तर-बिल्कुल नही, क्योकि यह सथ पुदूगल स्कधों को पर्याये 
है इनमे ज्ञान नही है । जिसमे स्वय ज्ञान नही वह ज्ञान का कारण 
कैसे बन सकती हैं ? कभी भी नहीं। इससे सिद्ध हुआ, सयोग के 
अनुसार ज्ञान नही, परन्तु ज्ञान के उघाड के अनुसार सयोग जाना 
जाता है। 

प्रदत्त १७--ज्षेय के अनुसार ज्ञान नहीं होता, परन्तु ज्ञान के उघाड़ 
के अनुसार ज्ञय जाना जाता है। चौथा उदाहरण देकर समफ्राइये ? 
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उत्तर-सामने अमरूद का वाग है | बाग में पानी दिया। देखो 
पेउ के ज्ञान का उघाड़ मात्र स्पर्ण का ही है। पानी में स्पर्भ-रस-गध- 
वर्णादि सब है, लेकिन पेट को रस-गध-वर्णादि का ज्ञान नहीं है। 
इससे सिद्ध होता है भय के अनुसार ज्ञान नहीं होता परन्तु भान के 
उधार के अनुसार शेय जाना जाता है । 

प्रइनन (८४->सामने लोकालोक है हमे ज्ञान क्यो नहीं होता और 
फेवली फो क्यो होता है ? 

उत्तर-केवली को अपने ज्ञान के उघाट के कारण ही ज्ञान होता 
है लोकालोक के कारण नहीं । यदि लोकालोक के कारण ज्ञान होता 
तो हमे भी उसका ज्ञान होता चाहिए। अत रिद्ध हुआ ज्ञेय के अनु- 
सार ज्ञान नही होता परन्तु ज्ञान के उघाट के कारण ज्ञय जाना 
जाता है । 

प्रन्‍न १६--ज्ञे व के अनुसार ज्ञान नहीं होता, १२न्तु ज्ञान के 
उघाट के द्वारण ज्ञेघ जाना जाता है--पाँचवाँ उदाहरण देकर 
समक्ताहये ? 

उत्तर-सामने आदमी सो रहा है। उसे देखकर दूसरा आदमी 
कहता है कि देखो | इसके सिर पर ऊफ़ितने मच्छर उड् रहे हैं। 
ये उसके लम्बे-लम्त्रे वाल हैं और ज्ञान किया मच्छरों का । यदि न्नय॑ 
के अनुसार ज्ञान होता है तो बालो का न्ान होना चाहिए था, मच्छरों 
का नहीं। अत सिद्ध हुआ ज्ञेय के अनुसार ज्ञान होता नही परन्तु 
ज्ञान के उधाड के अनुसार ज्ञ य जाना जाता है । 

प्रन्‍न २०--जशेय के अनुसार ज्ञान नहीं होता, परन्तु ज्ञान फे उघाड 
फे अनुसार शेय जाना जाता है--छठा उदाहरण देकर समभाहये ? 

उत्तर--रात्रि के समय में अन्धेरे मे जा रहे हैं लकडी के दूठ को 
भूत मान लिया और डर के मारे दुखी हो रहे हैं। यदि ज्ञय के 
अनुसार ज्ञान होता तो लकडी के ठुंठ को भूत न मानता। इससे 
सिद्ध हुआ ज्ञेय के अनुसार ज्ञान नही होता, परन्तु ज्ञान के उधाड के 
कारण ज्ञय जाना जाता है। 
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प्रन्‍न २९--शेय के अनुसार ज्ञान नहीं होता, परन्तु ज्ञान के उधाड 
के कारण ज्ञय जाना जाता है कोई ओर उदाहरण देकर समभ्ाइये ? 
उत्तर--कालिज मे प्रिसिपल बहुत से लडकों को एक साथ एक 
सा पाठ पढाता है | क्या सब लडको को एक सा ज्ञान होता है ? आप 
कहेगे--कभी भी नही । अत यह सिद्ध हुआ ज्ञेय के अनुसार ज्ञान 
नही होता परन्तु ज्ञान के उघाड़ के अनुसार ज्ञेय जाना जाता है। 
प्रथ २९-जश्षेय के अनुसार ज्ञान नहीं होता, परन्तु ज्ञान के उघाड़ 
के अनुसार ज्ञेप जाना जाता है--इसमे कया रहस्य हैं ? 
उत्तर--जैसे आत्मा मे अनन्त गुण हैं। उस प्रत्येक गुण का उसकी 
पर्याय से तो सम्बन्ध कहो परन्तु पर से किसी भी प्रकार का सम्बन्ध 
नही है। क्योकि विश्व मे जीव अनन्त, पुदुगल अनन्तानन्त, धर्म 
अघर्म, आकाश एक-एक और काल लोक प्रमाण असख्यात हैँ । प्रत्येक 
द्रव्य में अनन्त-अनन्त गुण हैं । प्रत्येक गुण अनादिअनन्त कायम रहता 
हुआ अपनी-अपनी प्रयोजन भूत क्रिया करता हुआ स्वयं बदलता 
रहता है ऐसा वस्तु स्वभाव हैं। यह वात जिसके ज्ञान में आ जावे 
तो अनन्त ससार का अभाव होकर मोक्ष लक्ष्मी का नाथ बन जावे । 
शंय के अनुसार ज्ञान नही होता परन्तु ज्ञान के उघाड के अनुसार ज्ञेय 
जाना जाता है यह उसका रहस्य है । 
प्रश्न २३--ज्ञ य-ज्ञायक के सबध मे कलश २१६ का भाव क्या है ? 
उत्तर--वास्तव मे किसी द्रव्य का स्वभाव किसी अन्य द्रव्य रूप 
नही होता। जैन- चाँदनी पृथ्वी को उज्ज्वल करती है किन्तु पृथ्वी 
चाँदनी की किचित मात्र मी नही होती, उसी प्रकार ज्ञान ज्ञय को 
जानता है किन्तु ज्ञेय ज्ञान का किचित्‌ मात्र भी नहीं होता। आत्मा 
का ज्ञान स्वभाव है इपलिए ज्ञान की स्वच्छता मे ज्ञेय स्वयमेव 
भलकता है किन्तु ज्ञान मे ज्ञेयो का प्रवेश नही होता है । 
प्रइदन २४--श्ञ य-ज्ञायक के सम्बन्ध मे कलश २१५ में क्या बताच 
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उत्तर-जिसने शुद्ध द्रव्य के भाव मे बुद्धि को लगाया है और जो 
तत्व का अनुभव करता है उस पुरुष को एक द्रव्य के भीतर कोई भी 
अन्य द्रव्य रहता हुआ कदापि भासित नही होता। ज्ञान ज्ञेय को 
जानता है, सो तो यह ज्ञान से शुद्ध स्वभाव का उदय है । जबकि ऐसा 
है तब फिर लोग ज्ञान को अन्य ज्ञेय के साथ स्पर्श होने की मान्यता 
से आकुलबुद्धि वाले होते हुए शुद्ध स्वरूप से क्‍यों च्युत होते हैं ” 
अर्थात आत्मा ने द्रव्यकमं--नोकमें--भावकर्म को छुआ ही नही तब 
में पर का कर्ता-भोक्‍्ता हू-यह बुद्धि कहाँ से आयी ? अज्ञान से आयी 
है । इसलिए हे भव्य |! तेरा तेरे से बाहर कुछ नही है। जरा अपने 
अन्दर देख, अपूर्व शान्ति का वेदन होगा। तात्पर्य यह है कि जीव 
समस्त ज्ञय को जानता है तथापि समस्य ज्ञय से भिन्‍न है ऐसा घौथे 
गरुणस्थान से लेकर सिद्धदशा तक सब जानते हैं । 
प्रदन २५-जज्ञेय-ज्ञायक सम्बन्ध फो समझने के लिए किस शास्त्र 
की, कोन-फौन सी गाथायें-टीकायें देखना चाहिए ? 
उत्तर-- (१) समयसार गा० ३५६ से ३६५ तक तथा गाथा 
३७३ से ३८२ तक टीका सहित और कलश २१४ से २२२ तक देखना 
चाहिए। (२) प्रवचनसार गाथा १७३ से १७४ तक टीका सहित 
देखना चाहिए। 
प्रगनत २६--ज्ञ य ज्ञायक के दोहे सुनाओ ? 
उत्तर-- 
सकल यसस्‍्तु जग मे असहाई। वस्तु वस्तु सो मिले न काई।॥। 
जीव वस्तु जाने जग जेती। सोऊ भिन्‍न रहे सब सेती॥ 
सुद्ध दरब अनुभव करे, शुद्ध दृष्टि घट साँहि। 
वाते समकित वत नर, सहज उच्छेदक नाँहि ॥ 
सकल ज्ञय-ज्ञायक तदपि निजानन्द रसलीन। 
सो जिनेन्द्र जयवन्त नित, अरि रज रहस विहीन ॥ 


व«.-«--म ५3) मनन--+ 
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सप्तम प्रकरण 


समयसार गाथा १६ से ३८ तक का रहस्य 
निश्चय स्तुति 


प्रदव १--जितेन्द्रिय किसे कहते हैं ? 

उत्तर-- 

कर इन्द्रियजप ज्ञान स्वभाव रू, अधिक जाने आत्म को । 

नि३चय विषे स्थित साधुजन, भाष॑ जितेन्द्रिय उनन्‍्हों को ॥३१॥ 

अर्थ--जो इन्द्रियो को जीतकर ज्ञान स्वभाव के द्वारा अन्य द्रव्य 
से अधिक (भिन्‍न) आत्मा को जानते है (अनुभवते है) उन्हे जो 
निरचयनय मे स्थित साधु है वे वास्तव मे जितेन्द्रिय कहते हैं । 

प्रइ]न २--तीर्थेंकर को वस्तु स्थिति क्‍या है ? 

उत्तर--जिससे तिरा जाता है, ऐसा सम्यग्दशन-ज्ञान-चारित्र वह 
तीर्थ अपने मे ही है। 'कर' अर्थात्‌ प्रगट करे । सम्यग्दशत-ज्ञान-चारित्र 
अपनी आत्मा मे प्रगट होवे, वह तीर्थंकर की निश्चय स्तुति है । 

प्रझल ३--निश्चय स्तुति की शुरूआत कब से होती है ? 

उत्तर--चौथे गुणस्थान से निश्चय स्तुति की शुरूआत होती है। 

प्रझत्त ४--निश्चयस्तुति कितने प्रकार की है और वह किस-क्िस 
जीव को होती है तथा उसका फल कया है ? 

उत्तर--तीन प्रकार की है। (१) ४, ५, ६ ग्रुणस्थान में जघन्य 
निश्चय स्तुति होती है। (२) सातवे गुणस्थान से ११ वे गुणस्थान 
तक मध्यम निरचयस्तुति होती है। (३) साँतवें से १२ वे गुणस्थान 
तक उत्तम निश्चयस्तुति होती है और १३, १४ वाँ गुणस्थान तथा 
सिद्धदशा निशचयस्तुति का फल है । 

प्रश्त ५--हम मन्दिर से स्तुति बोलते हैं। अष्ट द्रव्य से भगवान 
की पूजा करते हैँ। क्या यह हमारी निरचयस्तुति नहीं है ? 
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उत्तर--अपनी आत्मा का अनुभव हुए बिना चाहे वह द्वव्यलिंगी 
मुनि हो, किसी को भी निरचयस्तुति नही हो सकती है क्योकि स्तुति 
का उच्चारण भाषा वर्गणा का काये है हाथ जोडना, सामग्री चढाना 
आदि सब जड का काये है इसमे स्तुति की बात ही नही है। परन्तु 
जो जीव यह मानता है कि मैं पाठ बोलता हू, सामग्री चढाता हूँ, यह 
पर में अपने पने की बुद्धि मिथ्यात्व भाव है। उस समय जितनी मन्द 
कपषाय है, वह पापानुवन्धी पुण्य है; जैसे बहू का गाना गाने से बताशा 
मिलता है, उह नही मिलती है, उसी प्रकार पुण्य से सयोग मिलता है, 
में क्षमा्ग और मोक्ष नही मिलता है। अज्ञानी पुण्य के सयोग में पागल 
बना रहता है वह परम्परा निगोद का कारण है। वास्तव में अज्ञानी 
की स्तुति पूजा आदि सब राग की स्वुति-पूजा है, मोह भजन है जो 
ससार के लिए कार्यकारी है । 
प्रइत ६--अज्ञानी की स्तुति-पुजा आदि मोह भजन है, संसार के 
लिए कार्यकारी है मोक्ष और सोक्षमार्ग के लिए कार्य कारी नहीं है 
ऐसा फहाँ लिखा है ? 
उत्तर-- 
वो धर्म को श्रद्धे प्रतीत, रूचि स्परश्न फरे । 
वो भोग हेतु धर्म को, नहि कर्म के क्षेय के हेतु फो ॥२७४५॥। 
दीका--अभव्य जीव नित्य कर्मफल चेतनारूप वस्तु को श्रद्धा 
करता है किन्तु नित्य ज्ञान चेतनामात्र वस्तु की श्रद्धा नहीं करता, 
क्योकि वह सदा (स्व-परके) भेद विज्ञान के अयोग्य है। इसलिए वह 
कर्मों से छटने के निमित्तरूप, ज्ञान मात्र भूतार्थ (सत्यार्थ) धर्म को 
श्रद्धा नही करता (किन्त) भोग के निमित्तरूप, शुभकर्म मात्र 
अभुतार्थ धर्म की ही श्रद्धा करता है इसलिए वह अभूतार्थ धर्म की 
ही श्रद्धा, प्रतीत, रुचि और स्पशन से ऊपर के ग्रेवेयक तक के भोग- 
मात्र को प्राप्त होता है किन्तु कभी भी कर्मों से मुक्त नहीं होता । 
इसलिए उसे भूतार्थ घर्म के श्रद्धात का अभाव होने से (यथाथ) 
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श्रद्धान भी नहो है। ऐसा चारो अनुयोगो मे बताया है। [समयसार 
गा० २७ए ] 

प्रझन ७--निरचय स्तुति कैसे प्रगठ होथे ? 

उत्तर--जिनेन्द्र भगवान के कहे अनुसार तत्त्व का अभ्यास करके 
सम्यग्दर्शन प्रगट करे, तब निश्चय स्तुति प्रगट होती है । 

प्रदन ८-चर्तेमान मे जितने दिगम्बर धर्मी जात्मा के अनुभव 
बिना स्तुति, पूजा, सामायिक करते हैं और उसे करते-फरते मोक्षमार्ग 
प्रगट हो जावेगा ऐसा सानते हैं। प्या वे सब पागल ही हैं ? 


उत्तर--जसे--कोई दिल्ली जाने के लिए कलकत्ता की सडक पर 
चले तो कभी भी दिल्‍ली नहो पहुच सकता है, उसी प्रकार अपनी 
आत्मा का अनुभव हुए बिना स्तृति, पूजा, सामायिक, महात्नतादि 
करके मर भी जावें तो उससे मोक्षमार्ग कभी भी प्रगट नहीं होगा । 
परन्तु मोक्षमार्ग के बदले चारो गतियो की हवा खाता हुआ नगोद 
पहुच जावेगा । जैसे--एक के अक बिना बिन्दियो की कीमत नही होती, 
उसी प्रकार आत्मा के अनुभव हुए विना दिग्म्बर घ्सियों के पूजा- 
स्तुति आदि सब अरण्य रुदन है। इस्तलिए आत्मा को समझे बिना 
व्रतादि करने वाले सव पागल ही हैं। क्योकि कुन्दकुन्द भगवान ने 
समयसार गा० १४५३ में कहा है--न्नत और नियमो को धारणा करते 
हुए भी तथा शील तप करते हुए जो परमार्थ से वाह्य है अर्थात्‌ आत्म 
अनुभव-ज्ञान से रहित हैं वे निर्वाण को प्राप्त नही होते है । 

प्रश्न ६--कुन्दकुन्द भगवान ने समयसार गा० ३९१ मे नि३चय 
स्तुत्ति किसे कहा है ? 

उत्तर--मूल गाथा में इन्द्रियो को जीतकर ज्ञान स्वभाव के द्वारा 
अन्य द्रव्य से अधिक (जुदा) भात्मा को जानते है (अनुभवते हैं) 
उन्हे जो निश्चयनय मे स्थित साध है वे वास्तव मे जितेन्द्रिय (निश्चय 
स्तुति) कहते हैं। 
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प्रदत्त १०--अपनी आत्मा को अन्य द्रव्यों से अधिक (जुदा) 
जानता है, इस पर से कितने बोल निकलते हैं ? 

उत्तर--चार बोल निकलते है--(१) जब अपनी आत्मा को 
कहा, तब अन्य सब अद्रग्य है। (२) जब अपनी आत्मा को जीव 
कहा, तब अन्य सब अजीव है। (३) जब अपनी आत्मा को अतोन्द्रिय 
कहा, तब अन्य सब इन्द्रिय है। (४) जब अपनी आत्मा को ज्ञायक 
कहा, तब अन्य सव ज्ञय हैं अर्थात अपनी आत्मा को जब द्रव्य, जीव, 
अतीन्द्रिय और ज्ञायक कहा, तब उसकी अपेक्षा अन्य सव द्रव्य, 
अद्रव्य, अजीव, इन्द्रिय और ज्ञय है । 

प्रघन ११--६इन्द्रियः छाब्द पर से भगवान अमृतच्न्द्राचार्य ने 
कितने बोल निकाले हैं ? 

उत्तर--तीन बोल निकाले है--(१) द्रव्येन्द्रियो, (२) भावे- 
न्द्रियो ।खडखड ज्ञान), (३) इन्द्रियो के विषयभूत पदार्थों (शास्त्र 
पढना, दिव्यघ्वनि सुनना, पूजा-पाठ आदि । 

प्रभतत १₹--भगवान अमृतचच्द्रचार्य ने द्रव्येन्द्रयो का जीतना 
किसे कहा है ? 

उत्तर--(१) अच्तरग मे, (२) प्रगट अति सूक्ष्म, (३) चेतन्य 
स्वभावी अपनी भगवान आत्मा को, (४) बहिरय मे, (५) अ्गट 
अतिस्थूल, (६) जड स्वभावी जड इन्द्रियों से, (७) निर्मेल, (८) 
भेदाभ्यास की; (६) प्रवीणता के द्वारा सवंथा अलग किया, उसे 
द्रव्येन्द्रयो को जीतना कहा है। इस प्रकार नौ बोल आए हूं। जड 

र्द्रियो से ज्ञायक को मिन्‍न रूप से अनुभव करना द्रव्येन्द्रियों का 

जीतना है । 

प्रदत्त १३--अज्ञानी द्रव्येन्द्रियो का जीतना किसे कहता है ? 

उत्तर--आँख फोड लो, कान मे डटठे ठोक लो, मुह को बन्द कर 
लो, आदि को द्रव्येन्द्रयो को जीतना कहता है। यह सत्र जड की 
क्रिया है, इसे अपनी मानना, अनन्त ससार का कारण है । 
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प्रन्‍तत १४--भगवान अमृतचन्द्राचायय ने 'भावेन्द्रियों का जीतना 
किसे कहा है ? 

उत्तर--कर्ण भावेन्द्रिय शब्द को जानती है, उसी प्रकार एक-एक 
इन्द्रिय अपने अपने विषय द्वारा ज्ञान को खण्ड-खण्ड रूप जानती है 
वह भावेन्द्रिय -- खण्ड-खण्ड ज्ञान क्षयोपशमिक रूप है। भावेन्द्रियो 
के सामने अपना अखण्ड ज्ञायक स्वभाव है। पात्र जीव ऐसा जाने कि 
क्षायौपशानिक खण्ड-खण्ड ज्ञान जितना मेरा स्वभाव नही है, परन्तु 
अखण्ड ज्ञान मेरा स्वभाव है ऐसा अनुभव ज्ञान-आचरण करे तो यह 
भावेन्द्रयो को जीतना कहा है। अखण्ड ज्ञायक स्वभाव द्वारा 
भावेन्द्रियों को सर्वेथा अपने से भिन्‍न अनुभव करना, ('भावेच्धिय का 
जीतना है । 

प्रइदन १५--रागद्व ष वाले मे और भगवान मे क्‍या अन्तर है ? 

उत्तर--( १) रागद्व ष वाले की वाणी खण्ड-खण्ड रूप होती है, 
भगवान की वाणी अखण्ड होती है। (२) राग-द्वेष वाला क्रम से 
जानता है, भगवान युगपत्‌ परिपूर्ण जानते है । (३) राग हे प वाला 
मत द्वारा विचारता है, भगवान का ज्ञान परिपूर्ण होने से उनको 
विचार नही करना पडता है। (४) राग द्व ष वाले का पर आगे-पीछे 
पडता है भगवान डग नही भरते हैं। (५) रागद्व ष वाले को क्षायो- 
पशामिक ज्ञान अल्प है। भगवान का क्षायिक ज्ञान पूर्ण है। (६) 
रागद्व ष वाले को क्षायोपशमिक ज्ञान मे पूर्ण ज्ञेय नही आता है 
भगवान को सम्पूर्ण लोकालोक ज्ञय हैं। रागढ्ू प वाले की आँखे 
निमेष (पलक) मारती है, भगवान की आँखे निमेष (पलक) नही 
मारती है। 

प्रइतत १६३--भावेन्द्रियों का जीतना कौन से गुणस्थान से शुरू 
हो जाता है ? 

उत्तर--चौथे गुणस्थान मे अपना ज्ञायक अखण्ड स्वभाव अनुमव 
मे आ जाता है। तब से खण्ड-खण्ड क्षायोपशमिक ज्ञान समाप्त हो 
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जाता है, क्योंकि अखण्ड स्वभाव पर दृष्टि आने से उसके ज्ञान को 
भी अखण्ड कहा जाता है। 

प्र १७--भगवान अमृतचन्द्राचार्य ने इन्द्रियों के विषयभुत 
पदार्थों फा जीतना किसे कहा है ? 

उत्तर--भगवान की वाणी, शास्त्रादि भावेन्द्रिय द्वारा ग्रहण 
करने मे आवे, वे इन्द्रियो के विषयश्त् पदार्थ है वे सगरूप हैं और 
भगवान आत्मा असग स्वभावी है। पात्र जीव ऐसा जाने कि 'इन्द्रियो 
के विपयभूत पदार्थ तो सगरूप है, परन्तु मेरा असग स्वभाव एक रूप 
है ऐसा जानकर असग स्वभाव का आश्रय-ज्ञान-आचरण वर्तें, उसे 
इन्द्रियों के विषयभूत पदार्थों का जीतना कहा है । 

प्रइत १८--इेन््रियो के विषयनभृत पदार्थों का ग्राह्म-प्राहक के 
ज्ञान का असंगपना फब कहा जा सकता है ? 

उत्तर--( १) जो कोई इन्द्रियों के विषय है तथा रागादि हैं । वे 
सब जानने योग्य पर ज्ञेय है। वे ।परज्ञय) ग्राह्म है और इन सबको 
जानने वाली ज्ञान पर्याय वह ग्राहक है। वास्तव मे परज्ञ य और ज्ञान 
की पर्याय सर्वथा भिन्‍न है परन्तु जहाँ तक ग्राहक ऐसी जो ज्ञान की 
पर्याय पर ज्ञेयों को ग्राह्म बनाती है | वहाँ तक अज्ञानी को दोनों का 
(परज्ञेय और ज्ञान पर्याय का) एकपना अनुभव मे जाता है। (२) 
जब ग्राहक ऐसी जो ज्ञान की पर्याय परज्ञयो की तरफ से हंटकर 
स्वज्ञेय ऐसा जो निज चैतन्य तत्त्व को ग्राह्म बनाती है। तब अपनी 
चेतन्य शक्ति का असगपना अनुभव में आता है । यह ही इच्द्रियों के 
विषयो का जीतना है। इसलिए ज्ञान की पर्याय जो ग्राहक' है वह 
ज्ञान की पर्याय ग्राहक) अपने पारिणामिक भाव को ग्राह्म बनाती 
है तब सच्चा ग्राहक-ग्रा ह्मपने का असगपना दृष्टि मे आता है । 

प्रश्न १९--ज्ञान का स्वभाव कैसा है * 

उत्तर--समस्त पदार्थों को जानने पर भी उस रूप नही होता है 
और उन सब पदार्थों से भिन्‍न ही रहता है। समस्त विश्व को जानने 


प्र भो उससे अलिप्त रहता हुआ, विश्व के ऊपर रहता हुआ रहना 
यह ज्ञान का स्वभाव है । 

प्रदत्त २०--हव्येन्द्रिय, भावेन्द्रिय और इद्रियो के विषयमृुत्त 
पदार्थ, इन तीनो में से प्रथम किसे जीतना चाहिए ? 

उत्तर--अन्तरग में प्रगट अति सूक्ष्म चेतन्य स्वभावी, अखंड, 
असग आत्मा का आश्रय लेते ही तीनो एक साथ जीते जाते हैं । 
कथन करने में क्रम पडता है। अरे भाई, एक बार अपने स्वभाव 
का आश्रय ले, तो सव ऋगडा निवट जावेगा और अपने भगवान का 
पता चल जावेगा । अपने आपका अनुभव हुए बिना तीन काल तीन 
लोक में 'इनको जीतने' का उपचार भी नहीं आ सकता है ! 

प्रश्न २१--स्तुति कितने प्रकार की है ? 

उत्तर--स्तुति तो एक ही प्रकार की है परन्तु उसका कथन पाँच 
प्रकार से है। जिस जीव ने अपने शक्तति रूप चेतन्य स्वभाव जो 
शक्तिरूप स्तुति' हैं उसका आश्रय लिया तो एकदेश भावस्तुति जो 
सवर-निर्जरा रूप है, उसकी प्राप्ति होती है। पूर्ण भाव स्तुति की 
की प्राप्ति न होने से भूमिका के अनुसार जो अस्थिरता का राग हैं, 
वह द्रव्यस्तुति है और द्रव्यस्तुति का जडस्तुति के साथ निमित्त- 
नेमित्तिक सम्बन्ध है । 

प्रघन २२--तीर्थंकर की निदचयस्तुति में नो पदार्थ, काल, औप- 
शसिकादिक पाँचभाव, देव-गुरु-घर्स हेय-उपादेय-सेय, सुख़दायक, 
डुःखदायक, समयसार, सयोगादि पाँच बोल लगाकर बताओो ताकि 
स्पष्ट रूप से समझ में आचे ? 

उत्तर--( १) शक्तिरूप स्तुति >जीव तत्व । (२) एकदेश भाव 
स्तुति-सवर-निर्जरा । (३) द्रव्यस्तुति--आख्व वध, पुण्य-पाप । (४) 
ज़ड स्तुति-अजीव । (५) पूर्ण भावस्तुति-मोक्ष । इस प्रकार नौ पदार्थ 
आ गये। बाकी के बोल इसी प्रकार जबानी बताओ । 
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प्रइतत २३--क्‍्या अपनी अत्त्मा का अनुभव हुए बिना स्तुति नहीं 
हो सकती है ? 
उत्तर--कभी नही हो सकती है | जैसे--होरे जवाहरात की दुकान 
पर जिसको हीरे जवाहरात की पहिचान हो और लेना देना जानता 
हो वही दुकान पर बेठ सकता है, उसी प्रकार जिनको अपनी आत्मा 
का अनुभव ज्ञान आचरण व्तंता हो, वह ही भगवान की स्तुति कर 
सकता है। अज्ञानी मिथ्यादृष्टि स्तुति नही कर सकता है। 
प्रघन २४--वर्तमावन मे जो जीद साँसारिक प्रयोजन के लिए 
भक्ति-पुजादि करते है। क्या वह कुछ कार्यकारी है ? 
उत्तर--( १) भक्ति-पुजादि ससार भ्रमण के लिए कार्यकारी है। 
आचार्यकल्प प० टोडरमलजी ने मोक्षमार्ग प्रकाशक मे लिखा है कि 
“जो जीव कपटकरि आजीविका के अधि वा बडाई के अथि वा किछु 
विषय-कषाय सम्बन्धी प्रयोजन विचारि जैनी होते,हैं, वे तो पापी ही 
है। अति तीत्र कपाय भये ऐसी बुद्धि आवे है। उनका सुलझना भी 
कठिन है। क्योकि जैनधर्म ससार का नाश के माय सेइए है। ताकर 
जो साँसारिक प्रयोजन साध्या चाहै सो बडा अन्याय करे है। ताते 
ते तो भिथ्यादृष्टि है ही । इसलिए सॉसारिक प्रयोजन लिए जो धर्म 
साध हैं, ते पायी भी हैं और मिथ्यादृष्टि तो है ही । 
[मोक्षमार्ग प्रकाशक पृष्ठ २१६] 
प्रदत्त २४५--भक्ति आदि शुभभावो के विषय से मोक्षमार्ग प्रकाशक 
में क्या-क्या बताया है ? 
उत्तर--( १) (अ) जो जीव प्रथम से ही साँसारिक प्रयोजन 
सहित भक्ति करता है। उसके तो पाप का ही अभिप्राय हुआ | [आ|] 
परन्तु भक्ति तो रागरूप है और राग से बँध है। इसलिए मोक्ष का 
कारण नही है। [इ] यथार्थता की अपेक्षा तो ज्ञानी के सच्ची भक्ति 
है अज्ञानी के नही है [मोक्षमार्ग प्रकाशक पृष्ठ २२२] (२) साँसारिक 
प्रयोजन के हेतु अरहतादिक की भक्ति करने से भी तीज कपाय होने 
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के कारण पाप बध ही होता है। [मोक्षमार्ग प्रकाशक पृष्ठ ८५] (३) 
कितने ही पुएषो ने पुत्रादिक की प्राप्ति के अथे अथवा रोग-कष्टादि 
दूर करने के अर्थ चैत्याल्य पूजनादि कार्य किये, स्तोत्रादि किये, 
नमस्कार सत्र स्मरण किया | परन्तु ऐसा करने से तो नि काँक्षित गुण 
का अभाव होता है। निदान वध नामक आरत्तंध्यान होता है। पाप 
का ही प्रयोजन अन्तरग में है। इसलिए पाप का ही बंध होता है। 
[मोक्षमार्ग प्रकाशक प्रृष्ठ २७४] (४) वाह्य में अगृन्नत-महात्रतादि 
साधते है | परस्तु अन्तरग परिणाम नही है और स्वर्गोदिक की वाँछा 
से साधते है सो इस प्रक।/र साधने से तो पाप बध होता है इसलिए 
पात्र जीवो को साँसारिक प्रयोजन का अर्थी होना योग्य नही है । 
[मोक्षमार्ग प्रकाशक पृष्ठ २४२] 

प्रइनन २६--भाव स्तुति, द्रव्य स्तुति और जड़ स्तुति क्या है ? 

उत्तर--( १) भावस्तुति-> निविकल्प दशा है | (२) द्रव्य स्तुति 
पुण्य बंध का कारण है और जडस्तुति>पुण्य-पाप या धर्म का कारण 
नही है, ज्ञान का ज्ञेय है । 


++ इति निशचय स्तुति +* 





वहाँ सब से पहले पूरे प्रयत्न द्वारा सम्यग्ददोन को भले 
प्रकार अगीकार करना चाहिये, क्योकि उसके होने पर 
ही सम्यग्ज्ञान और सम्यक्‌ चारित्र होता ॥२१॥। 


आचार्य अमृतचन्द्र . पुरुषार्थ सिद्ध- उपाय 
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आठवाँ प्रकरण 
मुनि का स्वरूप 


प्रइनन १-सुनि का स्वरूप नियमसार में कया बताया है ? 
उत्तर - निम्न न्थ हैं, निर्मोह है, व्यापार से प्रविध्ुक्त हैं। 
हैं साधु, चठ आराधना मे, जो सदा अनुरक्त है ॥गा० ७५॥ 

अर्थ--समस्त व्यापार से रहित, ज्ञान-दर्शन-चा रित्र-तप रूप चार 
आराघना मे सदा रक्त, निग्नन्थ और निर्मोह, ऐसे साध होते हैं । 

प्रइन २-- रत्नकरण्ड्रावकाचार इलोक १० से मुनि का स्वरूप 
क्या बताया है ? 

उत्तर-- 

विषयाशावज्ञात्तीती निरारम्भो 5परिग्रहः। 

ज्ञान ध्यान तपोरक्‍्त स्तपत्वी स्‌ प्रश्मस्यत्ते ॥१०॥॥ 

अर्थ--पाँच इन्द्रियों के विषयो की आशा से रहित आरम्भ 
प्रिग्रह रहित, ज्ञान-ध्यान तप से लीन वह साथु प्रशसा योग्य हैं। 
कैसे है दिगम्बर यति ? इसी ग्रन्थ के १११ इलोक मे लिखा है सम्यर- 
दर्शन ज्ञान चारित्र इत्यादि ग्ुणनिका निधान है। और कैसे हैं ? 
तहो है अन्तरग-बहिरयग परिग्रह जिनके-ऐसे मठ-मकान-उपासरा- 
आश्रमादि रहित एकाकी अथवा ग्रुरुननो की चरणो की लार कभी 
बन मे, कभी पर्वत की निर्जन गुफा मे, कभी घोर वन मे, कभी नदी 
किनारे से नियम रहित है नित्य बिहार जिनका, असयमी ग्रृहस्थों 
के सगम रहित, आत्मा की विशुद्धता जो परम वीतराग का साधन 
करता हुआ और लौकिक जनक्नत पूजा स्तवन-प्रशसादि को नही 
चाहता, परलोक मे देवलोकादिक के भोगो को तथा इन्द्र, अहमिन्द्र 
ऐश्वर्य को रागयहप अगारे तप्त महाव आताप उपजावने वाली, 
तृष्णा के बधाने वाले जानकर, परम कतीन्द्रिय आकुलता रहित 


आत्मिक सुख को सुख जानकर, देहादिक मे ममत्व रहित आत्म कार्य 
साधे है । 

प्रन्‍च्न ३--आचार्यकल्प पं० ठोडरमलनी ने सासान्यरूप से साधु 
का स्वरूप क्या बताया है ? 

उत्तर--जो विरागी होकर समस्त परियग्रह का त्याग करके, 
शुद्धोपयोग रूप मुनि धर्म अगीकार करके अन्तरग में तो शुद्धोपयोग 
के द्वारा अपने को आपरूप अनुभव करते है, अपने उपयोग को बहुत 
नही अभ्रमाते हैं। जिनके कदाचित्‌ मन्दराग के उदय मे शुभोपयोग भी 
होता है, परन्तु उप्ते भी हेय मानते हैं। तीन्र कघाय का अभाव होनें 
से अशुभोगयोग का तो अस्तित्व ही नही रहता है, ऐसे मुनिराज ही 
सच्चे साधु है । [मोक्षमार्ग प्रकाशक प्रृष्ठ ३] 

प्रधत ४--मुनि किसका भोक्‍ता होता है ? 

उत्तर--अदीन्द्रिय आनन्द का ही मुनि भोक्‍ता होता है। 

प्रश्न ५--भुनि नग्त ही दयो होना चाहिए ? 

उत्तर--अनादिकाल से आज तक कोई भी संक्तारी जीव स्पर्शन 
इन्द्रिय के बिना रहा नहीं । विचारिये, एक तरफ स्पर्शन इन्द्रिय है, 
दूसरी तरफ अतीन्द्रिय आत्मा है। स्पर्शन इन्द्रिय को णीते बिना 
अतीन्द्रिय आनन्द की प्राप्ति नही हो सकती, अत स्पर्शत इन्द्रिय 
रहित अखण्ड आत्मा की प्राप्ति के लिए अखण्ड स्पर्शन इन्द्रिय को 
जीतना चाहिए। इत्तको जीते बिना मुनि नही हा सकता, इसलिए 
मुनि नग्त ही होना चाहिए अर्थात्‌ बाह्य में कपडे का घागा भीशमुनि 
को नही होना चाहिए | 

प्रइन ६--अखण्ड आत्मा की प्राप्ति वाले मुनि को सग्न क्‍यों 
होना चाहिए ? 

उत्तर--रसना, प्राण, चक्ष्‌ और कर्ण ये चार इन्द्रियाँ खण्ड-खण्ड 
रूप है । देखो ' सुनना हो तो कान से होता है। देखना हो तो आँख 
से होता है, सूघना हो तो नाक से होता है और चखना हो तो रसना 
से होता है। इसलिये ये चार इन्द्रियाँ खण्ड-खण्ड रूप है और 
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स्पशंन इन्द्रिय तमाम शरीर मे अखड है। अत अखड स्पर्शन 
इन्द्रिय को जीते बिना अखण्ड आत्मा की प्राप्ति नहीं हो सकती 
है। इसलिए अखड आत्मा की प्राप्ति करने वाले मुनि नग्न ही 
होते है । 

प्रइतत ७--लोक में क्यो कहा जाता है, कि रसना इच्द्रिय को 
जीतना मुश्किल है और लोकोत्तर मार्ग से फहा जाता है कि स्पर्शन 
इन्द्रिय को जीतना मुश्किल है ऐसा क्यों है ? 

उत्तर-- [अ] कान दो, काम एक सुनना होता है। आँख दो, 
काम एक देखना होता है | नाक के छेद दो, काम एक सूँघना होता 
है । जीभ एक, काम दो होते है, एक बोलना और दूसरा चखना। 
इस प्रकार कर्ण, चक्षु और श्लाण दो दो हैं और काम एक-एक है। 
लेकिन रसना एक, काम दो हैं । इस प्रकार जीभ का चार गुना काम 
हुआ, इसलिए लौकिक में कहा जाता है कि जीभ को जीतना मुश्किल 
है। [भा] नग्न शरीर वाले को विकार होने पर सबको पता चल 
जाता है इसलिए विकार फो जीतने वाला मुनि नग्त ही होना चाहिए 
इसी से लोकोत्तर मार्ग मे स्प्शन इन्द्रिय को जीतना मुश्किल 
कहा है । 

प्रश्न ८“जीभ हमे क्या शिक्षा देती है ? 

उत्तर- जीभ अन्दर अधेरी गुफा में पड़ी है। इसके ऊपर पेने 
३२ दान्‍्त पुलिस जैसे खडे । ऊपर दो होठ किवाड सरीखे हैं। जी भ 
ऐसी प्रतिकूल अवस्था मे पडी है तो भी वह अपने स्वभाव को नही 
छोडती और चखने योग्य पदार्थ कटु हो या स्वादिष्ट हो तो भी वह 
उसका स्वाद ले लेती है । उसी प्रकार हे आत्मा ! तुझे भी जीभ की 
तरह, अपने ज्ञाता दृष्टा स्वभाव को प्रतिकूल या अनुकूल सयोग 
मिलने पर भी नही छोडना चाहिए। यह जीभ से पात्र जीव को 
शिक्षा मिलती है । 

प्रघन €--विशेष रूप से बंध का निमित कारण कौन है ? 


तर--पुद्गल मे स्पर्श, रस, गध, वर्ण ये चार विशेष गुण है। 
तर रस की पाँच पर्याये, गन्ध की दो पर्यायें, वर्ण की पाँच पर्याये 
पर्ण की आठ पर्यायें हैं। इन आठ में से स्निग्ध और रूक्ष को 
र बाकी छह पर्यायो के कारण तो स्कधरूप बंध होता ही नहीं 
स्तग्ध और रुक्ष पर्याय के कारण परमाणुओं में परस्पर बंध 
है, उसी प्रकार आठ कर्मों मे से चार अघाति कम तो बध के 
नही है। ज्ञानावरणीय, दर्शवावरणीय और अन्तराय का 
[ उघाड है वह भी बध का कारण नही है और जितना उघाड 
,, वह भी बध का कारण नही, मात्र मोहनीय कर्म ही बध का 
न कारण है और मोहनीय कर्म मे भी विशेष रूप से दर्शन 
[य कम बध का निर्मित्त कारण है । 
इन १०-माजत्र मोहनीय कर्म बंध का निमित्त कारण है । इसमे 
या बताना चाहते हैं ? 
त्तर--जैसे - परमाणुओ मे स्निग्घ-रक्ष के कारण बध होता है । 
प्रकार आत्मा में भी राग द्वेष ही बध का कारण हैं । राग-ह प 
तना जभी बनेगा, जबकि स्पर्शन इन्द्रिय को जीता जावे । इस- 
मुनि नग्न ही होना चाहिए । 
इन ११--दीपक क्‍या शिक्षा देता है ? 
त्त र--जैसे-जब तक दीपक मे तेल रहता है, तब तक बह जलता 
है, उसी प्रकार जब तक जीव से मोह रहेगा तब तक वह 
के बेल की तरह चारो गतियो मे जन्म-मरण के दुख उठाता 
। अत मुनि राग-द्व प, मोह रहित होता है। इसलिए मुनि 
ही होना चाहिए। 
इन १२--ज्लीभ हमे ओर क्या शिक्षा देती है ? 
॒त्तर--जैसे--हाथ पर चिकताहट लग जावे तो हम हाथो को 
[पानी से धोते हैं तथा जीभ कितने ही चिकने पदार्थ खावे उस 
बुन और पानी की आवश्यकता नही है क्योकि जीभ का स्वभाव 
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लूखा है। जीभ अपने लूखे स्वभाव के कारण चिकनाई को तोडे 
बिना नही रहती है, उसी प्रकार जो जीव अपने त्रिकाली ज्ञायक 
भगवान का आश्रय लेता है उसको रागद्व ष उत्पन्न ही नही होता। 
तब व्यवहार से कहा जाता है कि इसने राग घ को छोडा है। मुनि 
को अपना आश्रय ही वर्तता है इसलिए बीतरागी मुनि नग्न ही 
होता है । 

प्रदत्त १३---या मुनि को नग्न देखने से विकार उत्पन्न होता है? 

उत्तर--बिल्कुल नही । जैसे-- छोटा बच्चा है, नग्न है। यदि वह 
राजमहल मे चला जावे, तो रानियाँ उसे प्यार करती है और बच्चे 
को नग्न देखने से किसी को भी विकार उत्पन्न नही होता है | यदि 
जवान विषयासक्त महल में चला जावे, तो उप्तका सिर काट दिया 
जाता है; उसी प्रकार मुनि को स्वयं तो विकार उत्पन्न नही होता 
इतना ही नही, बल्कि वीतरागी मुनि को देखकर किसी को भी 
विकार उत्पन्न नही होता है क्योकि मुनि की नग्नता निर्दोषताका 
सूचक है, इसलिए वीतरागी मुनि नग्न ही होता है । 

प्रन्‍त १४--वीतरागी साधु को भुसिकानुसार फैसा-फंसा राग 
हेप बुद्धि से होता है, स्पष्ट खोलकर समभ्ाइए ? 

उत्तर--अनस्तानुबधी, अप्रत्याख्यान और प्रत्याख्यान सम्बन्धी 
क्रोधादि के अभाव रूप शुद्धि तो निरन्तर वर्तती है, जो शुद्धि है वह 
वीतराग रूप है, उसे सकलचारित्र कहते है । छठे गुणस्थान मे आने 
पर हेय बुद्धि से २८ मूलगुणो का पालन, बाईस परिषहो का सहन, 
बारह प्रकार के तप, कदाचित अध्ययनादिक बाह्य धर्म क्रियाओ मे 
प्रवतेते हैं कदाचित आहार-विहा रादि क्रियाये होती हैं ! उनकी दृष्टि 
तो एक मात्र अपने त्रिकाली भगवान पर होती है अप्रमत्तदशा ओर 
प्रमत्तदशा पर भी उनकी दृष्टि नही होती है, वव खण्डादि मे वास 
करते हैं, उद्दिष्ट आहारादि का ग्रहण उनके नहीं होता है | मुनि पद 
है, वह यथाजातरूप सदृश है। जैसा जन्म होते हुए था वैसा नग्न है । 


पीछी-कमण्डल के अलावा उनके पास तिलतृष मात्र भी परिग्रह नहीं 
होता । ऐसे जैन मुनि को तीन चौकडी कषाय के अभाव रूप शुद्धि के 
साथ राग हेय बुद्धि से होता है करते नही है। 

प्रदन १५--क्या भावलिगों मुनि को छठे गुणस्थान से उहिंष्ट 
आहारादि का विकल्प भी नहीं आता, यह बात जरा दृष्दान्त देकर 
समझाइए ? 

उत्तर--( १) रामचन्द्र, लक्ष्मण, सीता ने जगल में अपने हाथ से 
बने मिट॒टी के वर्तनों मे आहार बताया। दूसरी तरफ मुनि आहार के 
निमित्त नियम लेकर चलते हैं कि राजकुमार हो, जगल मे हो, 
अपने हाथ से मिट॒टी के बर्तन बनाए हो ओर स्वयं आहार बनाया हो 
तो हम आहार लेगे। आहार बनाने के बाद रामचन्द्र, लक्ष्मण, सोता 
जाहार निमित्त विचारते हैं। आकाश मार्ग से मुनि को आते देखकर 
है स्वामी तिष्ठो-तिष्ठो ! हमने मिट॒टी के बतंनो में स्वयं आहार 
बनाया है | देखो ! ऐसा सहज ही स्वत निमित्त-नैमित्तिक सम्बन्ध 
होता है । (२) एक मुनि दो महीनो के उपवास के बाद आहार के 
'निमित्त नियम ले के निकले कि केले का साग हो, इसमे नमक्र, 
सिर्चादि ना हो, तो हम आहार ले । दूसरी तरफ एक गरीब श्राविकरा 
एक वाग में गईं, वहाँ के मालो ने कहा बुढिया--ले यह केले का 
गुच्छा है । बुढिया ने घर पर आकर केले का सागर बनाया । बनने के 
बाद सामने से मुनिराज आते देखे, तो पडगाने को खडी हो गई! है 
स्वामी | तिष्ठो-तिष्ठो, मैंने केले का साग बनाया है ना नमक है, 
ना मिच है देखो आहार हो गया । श्रावक् अपने मिमित्त शुद्ध आहार 
बनावे, तव मुनियों के आने का योग हो, तब सहज रूप से स्वयं स्वतः 
'निमित्त नैमित्तिक सम्बन्ध बन जाता है। बनाना नहीं पडता है। 


मुनि आहार के निमित्त पघारे और उन्हें यह सशय हो जावे कि 
इस क्षावक ने हमारे लिए आहार बनाया है तो वह आहार नहो लेंगे 
चापस चले जावेगे । क्योकि मुति के उदिब्द आहार का त्याग है। 
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यदि उदिष्ट, आहार लेने का विकल्प आ जावे, तो! वह मुन ही 
नही है । ' 
. प्रहन १६--भावलिगी सुनि को कंसा-कंसा भाव नहीं आता और 
फंसा भाव आ जावे, तो वह मुनि नहीं रहे। जरा खोलकर 
समभाहये ? 

उत्तर--( १) भावलिगी मुनि को अष्ट द्रव्य से पूजन का भाव भा 
जावे तो मुनिपना नही रहेगा। (२) एक मुनि रास्ते मे जा रहे थे । 
रास्ते मे प्यास से मरते हुए आदमी को देखा । देखकर मुनि ने विचारा 
“मैं इसको पानी दे देता, तो यह बच जाता, लेकिन भगवान की आज्ञा 
नही है।” ऐसा भाव मुनि को आने पर जिनवाणी मे आया है कि वह 
मुनि नही है। गुलाममार्गी है। क्योकि मुनि स्वय इस प्रकार पानी लेते 
नही, तब देने का विचार भी भावलिगी मुनि को नही आता है । लेकिन 
श्रावक को पानी देने का भाव न आवे, तो वह श्रावक् नही । (३) दो 
मुनि है, एक ध्यान मे बंठा है । दूसरा आहार के निमित्त जा रहा है 
सामने से एक भयकर सिंह ध्यानस्थ मुनि पर हमलावर है। आहार 
के निमित्त जाने वाले मुनि मे इतनी ताकत है कि उस सिंह को कान 
पकड कर वेठा दे, तो भी भावलिगो सुनि को उसे बचाने का भाव नहीं 
आवेगा । यदि बचाने का भाव आ जावे तो मुनिपना नष्ट हो जावेगा 
और उसी समय वहाँ श्रावक हो उसे सुन को बचाने का भाव ना 
आवे, तो श्रावकपना नष्ट हो जावेगा। (४) मुनि के पास पीछी- 
कमण्डल के अलावा और कुछ नही होता है । शास्त्र भी किसी श्रावक 
ने दिया तो पढकर वही छोड देते हैं। मुनि ने किसी को श्ञास्त्र दिया 
वह शास्त्र मुनि ने पढा भी नही है। ऐसे समय मे कोई श्रावक उनसे 
मगि, तो भावलिगी मुनि तुरन्त दे देगे। यदि मना करदे या देने 
का भाव ना आवे, तो मुनिपना नष्ट हो जावेगा। (५) पीछी-कमण्डल 
के अलावा तिलतुष मात्र भी मुनि परिग्रह नहीं रखते है। यदि रखें, 
तो निगोद जाता है । । 


प्रश्न १७--भरतक्षेत्र पंचम समय, साधु परिग्रह वत, कोटि सात 
अरू अ्घे सब, नर्कीह जाय परन्तु ॥२५॥ ब्रह्मविलास पृष्ठ २७८ 
में ऐसा क्यो कहा है ? 

उत्तर--मुनि नाम रखा कर पग्रत्थमाला चलावे, मन्दिर बनवाने 
का तथा मन्दिरो को प्रतिष्ठा कराने का कार्य करे, चेला-चेलियों से 
अपने को बडा माने, हीटर लगावे, घडी, चद्मा आदि अपने पास 
रक्‍्खे, शहरो मे रहे, श्रावकों को बैल की तरह हाँ, दातार को 
स्तुति करके दानादिं ग्रहण करे, वस्त्रों मे आसक्त हो, परिग्रह ग्रहण 
करते वाला हो, याचना सहित हो, अध कर्म दोषों में रत हो । यन्त्े- 
मन्त्र तन्‍त्रादि करते हो। गृहस्थो के बालकों को प्रसन्‍त करता, समा 
चार कहना मन्त्र-औपधि ज्योतिषादि कार्य बतलाना तथा किया कराया 
अनुमोदित भोजन लेना आदि कार्यों मे रत रहते हो तथा शुभ भावों 
से मोक्षमार्ग और मोक्ष होता है। निमित्त से उपादान में काये होता 
है व्यवहार के कथन को सच्चा कथन मानने और अनुमोदना करने 
वाले भरतक्षेत्र से पचमकाल में साढ़े सात करोड मुनि तरक जाजेगरे। 
ऐसा ब़ह्य विलास का तात्पयं है। क्योकि शास्त्रों मे कृत, कारित 
अनुमोदना का एक सा फल कहा है। 

प्रशण १८--जेसा ब्रह्म विलास पृष्ठ २७८ के र८ वें दोहे में कहा 
है। ऐसा कहीं कया और आचार्यों ने भो कहा है ? 

उत्तर--धरये फ्चम काला, जिनवर लिग धार सब्वेति । साढे 
सात करोडम्‌, जाइये निगोद मज्क्रमी । ऐसा आचार्यो ने कहा है| 

प्रन्‍त्त १६९--धघरये पंत्रम काला यह इलोक क्षिस शास्त्र का हे ? 

उत्तर--शास्त्र का नाम हमारे याद नही है, एक भाई ने हमे यह 
इलोक बताया था । [शुद्ध श्रावक धर्म प्रकाश पृष्ठ ३५८] 
हि प्रन्‍त्त २०--क्या माजकल सच्चे मुनि-क्षुल्लक देखने मे नहों भाते 


उत्तर-हाँ, भाई, पच्रमकाल में भावलिगी सुनिश्वर-अरजिका- 
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क्षुललक का समाग॑म देखने मे नही आता है । 

प्रशन २१--पंचमकाल मे भावलिगी मुनि आदि का समागम देखने 
में नहीं आाता है। ऐसा कहीं रत्तकरण्ड श्रावक्राचार जो श्रावको का 
ग्रन्थ है, ऐसा कहीं लिखा है ? 

उत्तर--रत्नकरण्डश्रावकाचार इलोक ११७ के अर्थ में लिखा है 
कि “और इस पचमकाल में वोतरागी भावलिंगी साधु ही कोई विरला 
देशान्तर में तिष्ठे है तिनका पावना होय नाही। पात्र का लाभ 
होना चतुर्थ काल मे ही बडे भाग्य तें होय था। परन्तु इस क्षंत्र मे 
पात्र तो बहुत थे। अब इस दु खम काल में यथावत्‌ धर्म के धारक 
पात्र कही देखने में ही नाही आवे। धर्म रहित अज्ञानी लोभो बहुत 
विचरे है सो अपात्र है । इस काल में धर्म पाय करिकी गृहस्थ जिन धर्म 
के घारक श्रद्धानी कोई फही-कही पाइए है । जे चीतराग धर्म कूँ श्रवण 
करि कुधर्म की आराधना दूर ही तै त्याग करि, नित्य ही जहिसा धर्म 
के घरने वाले जिन वचनामृत पान करने वाले शीलवान सनन्‍्तोषी 
तपस्वी ही पात्र है। अन्य भेषघारी बहुत विचरे है । जिनमे मुनि 
श्रावक धर्म का सत्य सम्यग्दर्शनादिक का ज्ञान ही नाही, ते कैसे पात्र 
पना पाव ? भिवध्यादर्शन के भावकरि आत्मज्ञान रहित लोभी भये, 
जगत में धनादिकनिका मिष्ट आहार दान का इच्छुक भये, वहुत 
विचरे है ते भपात्र है। ताते पात्र दान होना अति दुर्लभ है । यहाँ ऐसा 
विशेष जानना, जो कलिकाल में भावलिगी सुनीरंवर तथा अरजिका 
क्षल्लक का समागम तो है ही नाही ।” 

प्रदत २९--पीछी-कसण्डल के अलावा तिलतुष मात्र भी परिग्रह 
रपखे तो वह निगोद जाता है। ऐसा कहीं पंचमकाल के आचाय 
कुन्द-कुन्द भगवान ने कहा है ? 

उत्तर--सूत्र पाहुड श्लोक १८ में कहाँ है कि-- 

“जय जाय रुच सरियो तिलतुसमित्तण गह॒द्वि अत्थेसु । 

जह लेह अप्प-बहुयं, वोत्तो पुण जाइ णिग्गोय॑ ॥१छ॥ 
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अर्थ--मुनिपद है वह यथाजातरूप सदुश् है जैसा जन्म होते हुए 
आ वसा नग्त है। सो वह मुनि अर्थ यानी धन-वस्त्रादिक वस्तुओ में 
तिल के तुष मात्र भी ग्रहण नही करता । यदि कदाचित्‌ अल्प व बहुत 
वस्तु ग्रहण करे तो उससे निगोद जाता है। 
प्रश्न २३--सूत्रपाहुड़ १८ का भावार्थ क्‍या है ? 
उत्तर-गृहस्थपने मे बहुत परिग्रह रखकर कुछ प्रमाण करे, तो 
भी स्वरग-मोक्ष का अधिकारी होता है और मुनिपने से किचित परिग्रह 
अगीकार करने पर भी निगोद गामो होता है। इसलिए ऊँचा ताम 
रखाकर नीची प्रवृत्ति युकतत नही है। देखो, हुण्डावर्सापणी काल में 
यह कलिकाल चल रहा है | इसके दोप से जिनमत मे मुनि का स्वरूप 
तो ऐसा है जहाँ वाहद्याभ्यन्तर परिग्रह का लगाव नही है । केवल अपने 
आत्मा का आपरूप अनुभव करते हुए, शुभाशुभ भावों से उदासीन 
रहते हैं और अब विषय कषायासक्त जीव मुनिपद घारण करते हैं; 
वहाँ सर्व सावद्य के त्यागी होकर पच महात्रतादि अगीकार करते हैं; 
भोजनादि मे लोलुपी रहते है, अपनी पद्धति बढाने के उद्यमी होते है 
व कितने ही धनादि भी रखते है, हिसादिक करते है व नाना आरम्भ 
करते हैं । परन्तु अल्प परिग्रह करने का फल निगोद कहा हैं, तव ऐसे 
पापों का फल तो अनन्त ससार होगा ही होगा । [मोक्ष मार्ग प्रकाशक 
पृष्ठ १७६ | 
प्रइत्त २४--जो मुनि ऐसा करते हैं । क्या उन्हे मुनि नहीं मानना 
चाहिए ? 
उत्तर--लोगो की अजन्नानता देखो, कोई एक छोटी सी प्रतिज्ञा भग 
करे, उसे तो पापी कहते हैं और ऐसी बडी प्रतिज्ञा भग करते देखकर 
भी उन्हे गुरु मानते हैं। उनका मुनिवत्‌ सल्मानादि करते हैं।सो 
शास्त्र में क्त, कारित, अनुमोदना का एक फल कहा है। इसलिए वे 
सब निगोद के पास हैं । (मोक्षमार्ग प्रकाशक प्रृष्ठ १७६) 
प्रन्‍त् २५--सुनिपद लेने का कम क्‍या है ? 
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उत्तर-पहले तत्त्वज्ञान हो, पश्चात्‌ उदासीन (शुद्ध) परिणाम 
होते हैं। परीपहादि सहने की शक्ति होती है, तव वह स्वयमेव मुनि 
होना चाहता है और तब श्री गुरु मुनि धर्म अगीकार कराते है। 
(मोक्षमाग प्रकाशक पृष्ठ १७६ ) 

प्रन्‍तत 2६--वर्तेमान में कैसी विपरीतता है ? 

उत्तर--तत्वज्ञान रहित विषय-कषायासक्त जीवो की माया से व 
लोभ दिखाकर मुनि पद देना, अन्यथा प्रवृत्ति कराना सो वडा अन्याय 
है । सो हाय हाय ' यह जगत राजा से रहित है, कोई अन्य पूछने 
वाला नही है। (मोक्ष मार्ग प्रकाशक पृष्ठ १७६ तथा १८१) 

प्रझनन २७--जैन शास्त्रों मे चतंमान मे फेचली का तो अभाव 
फहा है। मुन्ति फा तों अभाव नही फहा है ? 

उत्तर--ऐसा तो कहा नहीं है कि इन देशो मे सद्भाव रहेगा, 
परन्तु भरतक्षेत्र मे कहते है सो भरत्तक्षेत्र तो बहुत बडा है, कही 
सदभाव होगा इसलिए अभाव नही कहा है। यदि जहाँ तुम रहते हो 
उसी क्षेत्र में सद्भाव मानोंगे, तो जहाँ ऐसे भी गुरु नही मिलेंगे, वहाँ 
जावेगे तब किस को ग्रुरु मानोगे ? जिस प्रकार हसो का सद्भाव वर्त- 
मान में कह्म है, परन्त्‌ हस दिखायी नही देते तो और पक्षियों को हस 
नही माना जाता । उसी प्रकार वर्तमान मे मुनियों का सदभाव कहा 
है परन्तु मुनि दिखायी नही देते, तो औरो को तो मुनि माना नही जा 
सकता । (मोक्षमार्गे प्रकाशक पृष्ठ १८४) 

प्रदन २८ अब श्रावक भी तो जेसे सम्भव है बसे नहीं है इसलिए 
जैसे भ्रावक वेसे सुनि ? 

उत्तर--श्रावक सज्ञा तो शास्त्र में सर्व गृहस्थ जैनियो को है। 
श्रेणिक भी असयमी था, उसे उत्तरपुराण मे श्रावकोत्तम कहा है | 
बारह सभाओ मे श्रावक कहे वहां सर्वे ब्रतघारी नही थे | यदि सर्वे 
ब्रतधारी होते, तो असयत मनुष्यों की अलग सख्या कही जाती सो, 
कही नही है, इसलिए गृहस्थ जैन श्रावक नाम प्राप्त करता है और 
मुनि सज्ञा तो निम्ने्थ के सिवाय कही नहीं कही है । श्रावक के आठ 


( १२३ ) 


मूलगुण कहे है, इसलिए मद्य, माँस, मधु, पाँच उद्म्बरादि फलो का 
भक्षण क्रावको के नहीं। इसलिए किसी प्रकार से श्रावकपना तो 
सम्भावित भी है, परन्तु मुनि के अट्ठाईस मूलग्रुण है सो वेषियों के 
दिखाई ही नही देते । इसलिए मुनिपता किसी प्रकार सम्भव नहीं 
है। (मोक्ष मार्ग प्रकाशक पृष्ठ १८६)। 

प्रन्‍त्त २९--जिनलिगी होकर अन्यथा प्रव्ते, तो व्या होगा ? 

उत्तर--आदिनाथ जी के साथ चार हजार राजा दीक्षा लेकर 
पुन भ्रष्ट हुए, तब उनसे देव कहने लगे--जिनलिंगी होकर अन्यथा 
प्रवत्तोगे तो हम दण्ड देंगे। जिनलिंग छोडकर जो तुम्हारी इच्छा हो, 
सो तुम जानो” इसलिए जिनलिगी कहलाकर अन्यथा प्रवर्ते, तो वे 
दण्ड योग्य है, वन्दनादि योग्य कैसे होगे ” अब अधिक क्या कहें, 
जिन मत में कुवेप घारण करते हैं वे महापाप करते है, अन्य जीव 
जो उनकी सेवा--सुक्षपा आदि करते हैं, वे भी पापी होते है, क्योकि 
पद्मयपुराण मे लिखा है कि 'श्रेष्ठी धर्मात्मा चारण मुनियों को भ्रम से 
भ्रप्ट जानकर आहार नही दिया तब जो प्रत्यक्ष भ्रप्ट है उन्हें 
दानादि देना कैसे सम्भव है ? अर्थात्‌ कभी भी नही । 

[मोक्षमार्ग प्रकाशक पृष्ठ १८६] 

प्रन्‍न ३०--हमारे अन्तरंग मे श्रद्धान तो सत्य है परन्तु बाह्य 
लज्जादि से शिष्टाचार करते हैं, सो फल तो अन्तरग का होगा ? 

उत्तर-दर्शन पाहुड इलोक १३ मे लज्जादि से वन्दनादिक का 
निषेध बतलाया है । कोई जबरदस्ती मस्तक झुकाकर हाथ जुडवाये 
तो यह सम्भव है कि हमारा अन्तरग नहीं था, परन्तु आप ही 
मानादिक से नमस्कारादि करे, वहाँ अन्तरग कीसे ना कहे ? जेसे-- 
कोई अन्तरग मे तो मास को बुरा जाने, परन्तु राजादिक को भला 
मनवाने को माँस भक्षण करे, तो उसे ब्रती कैसे माने ? उसी प्रकार 
अन्तरग मे कुग्रुरु सेवन को बुरा जाने परन्तु उनको व लोगो को भला 
मनवाने के लिए सेवन करे, उसे थ्रद्धानी कैसे कहे ”? इसलिए बाह्य 
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“त्याग करने पर ही अन्तरग त्याग सम्भव है। इसलिए जो श्रद्धानी 
जीव है, उन्हे किसी प्रकार से भी ऊुँगुरुओ की सेवा-सुभ्षषा आदि 
करना योग्य नही है। मोक्षमार्ग प्रकाशक पृष्ठ १८७] 
अइन ३१--जिस प्रकार राजादिक को करता है, उसी प्रकार 
इनको भी करें, तो क्या नुकसान है ? 
उत्तर--राजादिक धर्म पद्धति मे नही है गुरु का सेवन धर्म पद्धति 
है । राजादिक का सेवन लोभादिक से होता है, वहाँ चारित्र 
मोहनीय का ही उदय सम्भव है, परन्तु गुरु के स्थान पर कुगुरु का 
सेवन किया, वहाँ तत्व श्रद्धान के निमित्त कारण गुरु थे, उनसे यह 
प्रतिकुल हुआ । सो लज्जादिक से जिसने निमित्त कारण मे विपरीतता 
उत्पन्त की, उसके उपादान कार्यभूत तत्त्वश्रद्धान मे दृढता कंसे 
सम्भव है ? इसलिए कुगुरु के सेवन मे दर्जन मोह का उदण्है। 
इसलिए पात्र जीवो को मुत्रि का लक्षण जानकर ही उनको मानना 
चाहिए। [मोक्षमार्ग प्रकाशन पृष्ठ १८७] 
भले ३२--मुनि' शब्द किस-किस को लाग पड़ता है ? 
उत्तर--'मुनि शब्द चौथे गणस्थान से लेकर १२ वे ग्रुणस्थान 


>> 


तक लागू होता है अर्थात्‌ ४ से १२ तक सर्वे मुनि' नाम से सम्बोधन 
“किये जा सकते है। ु 
भरत ३३--सुनि' का अथ असंयत सम्परदृष्टि आदि आपने कहाँ 

से कर दिया ? 
उत्तर-अरे भाई ! (१) श्री समयसार कलश टीका मे कलश 
१०४ में 'एते तत्र निरता: अमृत विदन्ति! (एते) विद्यमान जो 
सम्यरदृष्टि मुनीश्वर (तत्न) शुद्ध स्वरूप के अनुभव में (निरता ) मग्न' 
है वे (परम अमृत) सर्वोत्कृष्ट अतीन्द्रिय सुख को (विन्दति) 
-आस्वादते है। (२) कलश १५२ मे तत्‌ मुनि करमंणा नो बच्यते 
(पंत) तिस कारण से (मुनि ) शुद्ध स्वरूप अनुभव विराजमान 
, अम्यन्दृप्टि जीव (कर्मणा) ज्ञानावरणादि कम से (नो बध्यते) नहीं 
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बधता है। (३) कलश १८६ में अनपराध मुत्रि न बच्येता' 
(अनपराध ) कर्म के उदय के भाव को आत्मा का जान कर नहीं 
अनुभवता है ऐसा है जो (मुत्ति ) पर द्रव्य से विरक्‍त सम्यर्दृष्टि जीव 
(न बध्येत) ज्ञानावरणादि कम पिण्ड के द्वारा नही वाँधा जाता है। 
(४) कलश १९० से अत'* मुनि परम शुद्धता ब्रजति च अचिरात 
मुच्यत्ते! (अत ) इस कारण से (मुन्िः) सम्यर्दृष्टि जीव (परम शुद्धता 
ब्रजति) शुद्धोपयोग परिणत्ति रूपी परिणमता है (चर) ऐसा होता 
हुआ (अचिरात-मूच्यते) उसी काल कर्मबन्ध से मुक्त होता है । 

इन चार कलशो मे सम्यरदृष्टि को 'मुनि' कहा है अत चौथे 
गुणस्थान से लेकर १२ वे तक राव मुनि कहलाते है। परल्तु ७ वे से 
१२ वे ग्रुणस्थान तक वाले उत्तम मुन्ति पाँचवे छठे ग्रुणस्थानी मध्यम 
मुनि और चोथे गुणस्थानी असयत सम्यरदुष्टि जधन्य मुनि कहलाते 
है। 

प्रश्न ३४--सुनि' अप्रमत्त ओर प्रमत्तदशा से गिर जाबे, तो 
क्या होता है, जरा दृष्टान्त देकर समभकाइये ? 


उत्तर-जैसे--सरकस मे दो झूला होते है। उन पर एक लडकी 
कभी उस झूले पर और कभी उस झूले पर तेजी से आती-जाती हैं । 
उसके नीचे सरक्स वाले जाली लगाते है ताकि यदि गिर जावे तो 
चोट ना लगे। प्रथम तो वह गिरती ही नही है, यदि गिर जावे तो 
ताल ठोककर फिर तत्काल झूले पर चढ जाती है और यदि वह जाली 
पर पडी रहे तो उसे सरकस से वाहर कर देते है, उसी प्रकार भाव 
लिगी मुनीश्वर छठे सातवे गुणस्थान मे झूला झूलते हैं। अव्वल तो 
गिरते नही है और अपने परिपूर्ण स्वभाव का आश्रय बढाकर सिद्ध 
दशा को प्राप्त कर लेते हैं। और यदि गिर जावे तो उग्र पुरुषार्थ 
बढाकर फिर चढ जाते है। यदि गिर जावे तो कोई पॉचवे, कोई 
चौथे गुणस्थान मे और कोई मिथ्यादृष्टि तक हो जाता है । 

प्रइन 3३५--मुत्रि गिर जावे, तो बहुत से मुनि स्वर्थिसिद्धि में 
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३३ सागर की आयुपयंन्त रहते हैं वह तो ठीक है ना ? 

उत्तर--जेसे--एक रिश्वतखोर हैडमास्टर ने एक चौथी कक्षा के 
'लडके से रिश्वत लेकर उसे सातवी कक्षा मे कर दिया। रिश्वत वा 
लेने वाले स्कूल इन्सपेक्टर ने उसकी परीक्षा ली तो उससे सातवीं 
कक्षा का प्रदन पूछा वह न बता सका फिर छठी कक्षा का प्रदन पूछा 
वह न बता सका, फिर पाँचवी कक्षा का प्रश्त पूछा, वह ना बता 
सका फिर चौथी कक्षा का प्रश्न पूछा, तो उसने बता दिया। तो 
इन्सपेक्टर ने दण्ड स्वरूप १० वर्ष तक उसे उसी चौथी क्लास में 
रहने का हुक्म दिया | क्‍या वह लडका १० वर्ष तक उस कक्षा मे 
रहता हुआ आनन्द मानेगा ”? आप कहेगे कभी नहीं। उसी प्रकार 
भावलिगी मुनीर्वर सातवें गुणस्थान मे आनन्द के लहर की अती- 
न्द्रिय रस पीते है और उनका आयुष्य पूर्ण होने पर विग्रहगति मे 
चौथा ग्रुणस्थान आ जाता है और फिर सर्वार्थ सिद्धि मे ३३ सागर 
पयन्त चौथे ग्रुणस्थान मे रहना होता है। क्या वे आनन्द मानते 
होगे ” आप कहेगे, कभी नही । 

प्रन्‍्त ३६--सच्चे और भूठ मनि के स्वरूप को जानने के लिये 
हम किस शास्त्र फो देखें, जिससे सब बात सुगसमता से ससक्त में आ 
जावें ? 

उत्तर-मोक्षमार्ग प्रकाशक छठे अधिकार में गुरु के वर्णन में 
आचार्य १० टोडरमलजी ने खूब स्पष्ट किया है । वहाँ से अच्छी तरह 
पढ़कर जान लेवे । 

प्रदच्न ३७--शी कुन्दकुन्द भगवान ने नियसमसार जो में क्‍या 
आदेश दिया है ? 

उत्तर-- 

जो कर सको तो ध्यानसय प्रतिक्मण आदिक कीजिये। 

यदि शक्ति हो नहि तो अरे श्रद्धात निश्चय कोजिये ॥१५४॥ 
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है जीव नाना, कर्म नाना, लब्धि नाना विधि कही, 

अतएवं ही निज पर समय सह वाद परिहतेष्य है ॥१५६।॥ 

निधि पा 'मनुज तत्फल बतन मे गुप्त रह ज्यो भोगता 

त्यों छोड़ परजन-संग ज्ञानी ज्ञान निधि को भोगता ॥१५७॥ 

अर्थ--यदि किया जा सके तो अहो । ध्यानमय प्रतिक्रमणादिकर 
यदि तू शक्ति विहीन हो तो तब तक श्रद्धान ही कर्तव्य है ।॥१५४॥। 
नाना प्रकार के जीव है, नाना प्रकार का कर्म हैं। नाना प्रकार की 
लव्धि है। इसलिए स्वसमयों तथा पर समयो के साथ (स्वघर्मियों 
तथा परधर्मियों के साथ) वचन विवाद दर्जन योग्य है ॥१५६।॥ 
जैसे कोई एक (दरिद्र मनुष्य) निधि को पाकर अपने वतन मे (गुप्त 
रूप से) रहकर उसके फल को भोगता है, उसी प्रकार ज्ञानी पर जनो 
समूह को छोड कर ज्ञान निधि को भोगता है ॥१५७॥ 


प्रशन--त्याग जनधर्म है कि नहीं ? 

उत्तर--सम्यग्दर्शनपूर्वंकं जितने अश मे वीतराग 
भाव प्रकट हो, उतने अश मे कषाय फा जो त्याग होता 
है, उसे धर्म कहते है। सम्यस्दर्शनादि अस्तिरूप घममम है 
और उसी समय भिध्यात्व और कषाय का त्याग, वह 
नास्तिरूप धर्म है। किसी भो दशा मे सम्यवत्व रहित 
त्याग से धर्म नहीं होता, यदि मन्दक्षाय हो तो पुण्य 
होता है। 
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( १२८ ) 
नवसा बअकरण 
भगवान की पूजा का रहस्य 


भुत काल प्रभु आपका, वह मेरा वतंमान 
वर्तमान जो आपका, वह भविष्य मम जान ॥ 

प्रदन १-भगवान का दर्शन पुजा करते ससय हमे क्या भावना 
भानी चाहिए ? 

उत्तर--भगवान | मेरा वर्तमान आपका भ्रूतकाल जैसा है। 
लेकिन मेरा भविष्य आपका वर्तमान जेसा हो--ऐसी मेरी भावना 
है भर्थात्‌ आप भूतकाल मे मोही-रागी ह्वं षी थे, वेसा ही मैं वर्तमान में 
हू । इसलिए तो मुझे आपका दर्शन-परूजा करने का भाव आया है। 
किन्तु जैसे आप वतंमान में वीतराग हो, बसा मैं भी वीतराग बन 

ऐसी मेरी भावना है । 

प्रइनन २-- पुजा क्‍या है ? 

उत्तर--जैसा अपना त्रिकाली स्वभाव है, उसमे लीन हो जाना 
वह पूजा है । 

प्रदत्त ३८पूजा कितने प्रकार की है ? 

उत्तर--पूजा का कथन पाँच प्रकार से है। [१/ शक्तिरूप पूजा, 
[२] एक देश भावपुजा, [३] द्रव्यपूजा, [४] जड़ पूजा, [५] पूर्ण 
भावपूजा । 

प्रदन ४--शक्ष्तिरूप पूजा क्‍या है ? 

उत्तर-त्रिकाली परम पारिणामिक ज्ञायक भाव शक्तिरूप है वह 
शक्तिरूप पूजा है। यह शक्तिरूप पजा प्रत्येक प्राणी अर्थात्‌ निगोद 
से लगाकर सिद्धरशा तक सबके पास एक समान है। 

प्रदन ५--एफदेश भाव पुजा कया है ? 
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उत्तर-शक्तिरूप पूजा के आश्रय से जो एकदेश शुद्धि प्रगटी 
वह एकदेश भाव पूजा है। यह चौथे गुणस्थान से १२व ग्रुणस्थान 
तक होती है। अपनी आत्मा का अनुभव हुए बिना एकदेश भावपूजा 
की प्राप्ति नही हो सकती है । 
प्रदव ६-:द्रव्य पुजा क्या है ? 
उत्तर--शक्तिरूप पूजा के आश्रय से एकदेश शुद्धि प्रगटी । उसके 
साथ गुणस्थान अनुसार ज्ञानी को अस्थिरता सम्बन्धी जो शुभभाव 
है वह द्रव्यप॒जा है और वह बन्ध का कारण है। लेकिन ज्ञानी को 
भूमिकानुसार इसी प्रकार का राग होता है' करता नही है । यह द्रव्य 
पूजा भी वास्तव में ज्ञानी को होती है अज्ञानी को नही होती है। 
प्रश्न ७--जड़ पुजा कया है ? 
उत्तर--सामग्री चढाने को क्रिया, पूजा बोलने की क्रिया आदि 
जड़ पूजा है। यह पुदूगल की क्रिया है। ना यह पुण्य है, ना पाप है, 
ना धर्म है । परल्तु ज्ञानी के द्रव्यपूजा का और जड पूजा मे निमित्त- 
नेमित्तिक सम्बन्ध है । 
प्रइन 5 ६ पूजा कया है ? 
उत्तर--शक्ति रूप पूजा का परिपूर्ण आश्रय लेना अर्थात्‌ आत्मा 
की सम्पूर्ण शुद्धि, यह पूर्ण भाव पूजा है। यह भरहत भौर सिद्ध 
अवस्था है। 
 प्रइन €-पांचो प्रकार की पुजा का क्या-क्या फल है ? 
उत्तर-( १) शक्तिरूप पूजा कहो, भगवान बनने की शक्ति 
कहो, परम पारिणामिक भाव कहो, ज्ञायक भाव कहो, स्वभाव 
त्रिकाली कहो, या जीव कहो एक ही बात है । (२) शक्ति रूप पूजा 
का आश्रय लेने से ही एकदेश भाव पूजा की प्राप्ति होती है यह शुद्ध 
भाव है। (३) एक देशभाव पूजा के साथ अस्थिरता सम्बन्धी राग 
हैय बुद्धि से आता है। यह द्वव्य पूजा, पुष्प बन्ध का कारण है। (४) 
जड पूजा शरीर की क्रिया है जो इसका मालिक बनता है वह चारो 
गतियो में घुमकर निगोद की प्राप्ति करता है । जड पूजा और द्रव्य 
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पूजा करते-करते घर्मं की प्राप्ति होती है। यह भाव अनन्त ससार का 
कारण है। (५) अपनी शक्तिरूप पूजा का परिपूर्ण आश्रय लीनता 
होने पर साध्यदशा की प्राप्ति पूर्ण भाव पूजा है। यह क्षायिक 
दशा सादिभनन्त रहती है । यह पूजा का फल है । 

प्रदन १०--पाँच प्रकार की पुजा में नौ पदार्थ, काल, पाँच भाव, 
संयोग आदि पाँच बोल, देव-गुरु-धर्म, हेष-उपादेय-ज्ञेय, नमस्कार, 
मा दुःखदायक, लगाकर बताओ ताकि स्पष्टकप से समभ में 
ञा 

उत्तर--( १) शक्तिरूप पूजा -- जीव । (२) एकदेश भावपूजा 5 
सवर-निर्जरा । (३) द्रव्य पूृजा>-आखस्रव-बन्ध, पुण्य-पाप। (४) 
जड-पूजा>न्‍भजीव; (५) पूर्ण भाव पूजा--मोक्ष है। इसी प्रकार 
वाकी बोल लगाकर लाभ-नुकसान बताओ ? 

प्रन्‍ ११--अपनी आत्मा का अनुभव हुए बिना पुजा-पाठ आदि 
कुछ भी कार्यकारी नही है । ऐसा आप कहते हो तो जो लोग व्तेमान 
में सम्पग्दर्गन फे बिना पुजा पाठ आदि करते हैं वह छोड़ देंगे। 
इसलिए ऐसा कहने से जीवों फा बुरा होना सम्भव है ? 

उत्तर--सत्य से किसी भी जीव की हानि होगी ऐसा कहना ही 
बडी भूल है अथवा असत्‌ कथन से लोगो को लाभ मानने के वरावर 
है। सत्‌ का श्रवण या अध्ययन करने से जीवो को कभी हानि हो ही 
नही सकती । पूजा, पाठ, सिद्धचक्त का पाठ, सामायिक आदि करने 
वाले ज्ञानी है या अज्ञानी--यह जानना आवश्यक है। यदि पूजा-पाठ 
आदि करने वाले अज्ञानी हैं, तो उनके सच्चे पूजा-पाठ आदि है ही 
नहीं। इसलिए उन्हे छोडने का प्रश्न ही उपस्थित नहीं होता। 
यदि पूजा पाठ आदि करने वाले ज्ञानी होगे तो छद॒मस्थ दशा मे वे 
पूजा-पाठ आदि का त्याग करके अशुभ मे जावेगे, ऐसा मानना न्याय 
के विरुद्ध है। परन्तु ऐसा हो सकता है किवे ऋमश द्रव्यपुजा पाठ 
आदि शुभभावों को दालकर शुद्ध भाव की वृद्धि करे और क्रमश' 
पूर्ण भाव पूजा की प्राथ्ति करे ओर यह तो लाभ का कारण है, हानि 


का नही । इसलिए सत्य कथन से किसी को, भी हानि त्ही हो सकती 
है । सम्यग्दर्शन प्राप्त किए बिना पूजा-पाठ आदि कार्यकारी नही हो 
सकते है। इसलिए पात्र जीवो को प्रथम सम्यग्दर्शन प्राप्त करना 
चाहिए। सम्यग्दर्शन स्व-पर का श्रद्धान करने पर होता है। तथा 
वह श्रद्धान द्रव्यानुयोग का अभ्यास करने से होता है। इसलिए प्रथम 
द्रव्यानुयोग के अनुसार श्रद्धात करके सम्यग्दृष्टि बनाना योग्य है । 
बुधजन जी ने छहढाला मे कहा है कि “सम्यक सहज स्वभाव आपका 
अनुभव करना । या बित जप-तप व्यर्थ कष्ट के माही पडना ।” 

प्रदन १३--किसको पुजना चाहिए ? 

उत्तर--“जिन गृहे जिननाथमह यजे” (अह) मैं (जिननाथ) 
जिननाथ को (जिनगुृहे) जिनमन्दिर मे (यजे) पूजता हु । 

प्रइन १३--जिननाथ फौन है ? 

घत्तर--अरहत-सिद्धादि जिननाथ निमित्तरूप हैं। वास्तव में 
अपना त्रिकाली स्वभाव वह जिननाथ है। अपने जितनाथ का आश्रय 
लेने पर सच्चे जिननाथ का पता चलता है क्योकि अनुपचार हुए 
विना उपचार का आरोप नही आ सकता है। 

प्रइन १४-- नाथ किसे कहते हैं ? 

उत्तर--जो प्राप्त की रक्षा करे और जो प्राप्त नही है उसे प्राप्त 
करावे वह नाथ है अर्थात्‌ अपने त्रिकाली नाथ के आश्रय से जो 
शुद्धता प्रकट हुई है उसकी रक्षा करे और जो शुद्धता अप्रगट है उसे 
प्राप्त करावे, वह वास्तव में अपना त्रिकाली भगवान वह “नाथ” है 
निमित्तरूप पचपरमेष्टी वह अपने नाथ हैं । 

प्रन्‍त्त १५--( जिनगृहे) मन्दिर फंसा है ? 

उत्तर--“धवल मगल गानरवाक्‌ ले” उज्ज्वल और कल्याणकारी 
स्तवनो की आवाजो से गूंज रहा है, ऐसा मन्दिर है । 

प्रदनन १६--आजकल सन्दिरों मे उज्ज्वल और कल्याणकारी 
स्तवनों की आवाज़ो की गूंज के अलावा, कया देखा जाता है ? 
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उत्तर--( १) फलां बाई कैसी साडी पहर के आती है, फलाँ बाई 
ते कैसा जेवर पहरा है, फला बाई की आवाज और शक्ल कितनी 
सुन्दर है । (२) आज घर से पत्र आया है अम्माजी बीमार है; आज 
इन्कमटेक्स, सेलटेक्स की तारीख है; आज उतने रुपयो का लाभ 
हुआ; आज इतने रुपयो का नुकसान हुआ; आज हमारे घर किसने 
आना है या जाना है। (३) आज मुन्‍्नी को दिखाना है; लडकी दर्शन 
कर रही होगी, लड़का उसकी सुरीली आवाज और शक्ल देखकर 
पसन्द कर लेगा, मदिर मे ही देखना ते किया है। (४) मैंने इतने 
उपवास किये हैं, मैने इतना दान विया है। मैं रात्रि को भोजन नही 
खाता, यदि शुभभाव करते रहे तो क्रम से धर्म की प्राप्ति हो जावेगी 
आदि साँसारिक बाते ही देखने मे आती है जिसका फल अनन्त ससार 
है । अत पात्र जीवो की लौकिक बाते नही करनी चाहिए, क्योकि 
मन्दिर का स्थान तो भव के ,अभाव रूप, जन्म मरण के अभाव के 
लिए निमित्तरूप है उसे लौकिक कार्यो का निमित्त बनाये, वह निगोद 
का कारण है । 

प्रशन १७--उज्ज्वल और कल्याणकारी स्तवनो फी आवाजो को 
गूंज के निर्मित्तरूप जिनमन्दिर मे भव्य जीवों को कसा भाव आता 
है? 

उत्तर--“उदक चन्दन त्दुल पुष्पके चरु सुदीप सुधुप फलापें 
की ” जल चन्दन, अक्षत, पुष्प, चरू, दीप, धूप और फल-अष्ट द्रव्यरूप 
पूजन सामग्री से पुजा,करने का भाव हेय बुद्धि से आता है। ज्ञानी का 
वह भाव पुण्य बध का कारण है। 

प्रन्‍तत श्घ--सामग्री बनाना-चढ़ाना, पुजा-पाठ दाब्द का फर्त्ता 
कोन है ओर कोन नहीं है ? 

उत्तर--सामग्री बनाने-चढाने का कर्ता आहारवर्गणा है । पूजा- 
पाठ के शब्द का कर्ता भाषावर्गणा है, जीव नही है। जो जीव जड 
के कार्ये को अपना मानता है। वह उस मान्यता के कारण चारों 
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गतियो से घूमकर निगोद में जाता है क्योंकि कन्दकुन्द भगवान ने 
समयसार की ८५ वी गाथा की टीका मे दूसरे की क्रिया, अपनी 
मानने वाले को “जिनमत से बाहर और द्विक्रियावादी कहा है ।” 

प्रशत्त १९--क्या सामग्रो बनाना-चढ़ाना और पुजा-पाठ का दाब्द 
आत्मा के भाव बिना होता है ? 


उत्तर--हाँ भाई | आत्मा के भाव का उसके साथ अत्यन्त्याभाव 
है। वास्तव में सामग्री चढाने का, पूजा-पाठ के शब्द निकलने का 
साधक जीव के अस्थिरता सम्बन्धी राग का और ज्ञान करने का एक 
ही समय है; सब अपने अपने रूप से स्वतन्त्र हैं। अज्ञानों को जड- 
चेतन की स्वतन्त्रता का ज्ञान नही है। भज्ञानी जीव सामग्री चढाते- 
पूजा पाठ आदि बोलते समय मिथ्यात्व को पुष्टि करते है । इसलिएं 
पात्र जीवो को एक मात्र अपने त्रिकाली भगवान का आश्षय लेकर 
सम्यग्दद न प्राप्त करना चाहिए तब पूजा आदि विकल्पो को पराश्रितों 
व्यवहार कहा जा सकता है क्योकि स्वाश्रितो निश्चय बिना पराश्रितों 
व्यवहार नही कहा जा सकता है । 


जल 


प्रश्न २०--उदक अर्थात्‌ जल से पूजा कौच कर सकहूतः है और 
कौन नहीं कर सकता है ? 

उत्तर--सबसे प्रथम जल से पूजा की जाती है उसका कारण यह 
है कि जल नरम-प्रवाहित द्रवीभूत है। उसप्ती प्रकार जिसका हृदय 
कठोर हो, तीन्रकषायी हो, वह भगवान की पूजा करने लायक नहो है 
ओर जिसका हृदय द्रवीभूत नरम अर्थात्‌ मन्दकृषायी हो, वह ही 
भगवान की जल से यथार्थ पूजा कर सकता है । 

प्रश्न २१--जल से भगवान को पुजा का अधिकारी कौन है और 
कौन नहीं है ? है ४ 

उत्तर--जल अस्वच्छता का नाश कर स्वच्छता करता है। पूजन 


$ 
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करते समय जिसके हृदय में मोह-राग द्व परूप मलिनता का नाश 
'होकर शुद्धता प्रगठे और शुद्धता की वृद्धि होवे, वह ही भगवान 
की जल से पूजा का सच्चा अधिकारी है। जिसके हृदय मे मोह-राग 
द्ष हो, यह भगवान की जल से पूजा करने का सच्चा अधिकारी 
नही है । . 

प्रइनन २२--जल से पूजा करना सार्थक कब है ओर कब नहीं है ? 

उत्तर--जैसे--जल जब स्वच्छ हो और स्थिर हो, तब उसमे 
अपनी मुखाकृति भासती है वैसे ही अपना हृदय मे से मोह, मिथ्यात्व 
की मलिनता दूर होकर स्वच्छता (शुद्धता) प्रगठे और राग-द्वे परूप 
क्षोभ दूर होकर स्थिरता हो, तब भगवान का प्रतिबिम्ब झलक सकता 
है और तब जल से पूजा करता सार्थक है और जब अपना हृदय 
आकुलता सहित, मोह-राग द्वं ष से सहित हो, तव जल से पूजा करना 
सार्थक नही हु 

प्रन्‍्त २३-- जल से पूजा की ऐसा कहता सार्थक-कब है ओर 
कब नहीं है ? 

उत्तर--जिस प्रकार जल का भरा हुआ ससुद्र गम्भीर है उसमे 
कूड़ा डाला जावे या पुष्प- डाला जावे, वह सबको अपने से समा 
लेता है, इतना गम्भीर है; उसी प्रकार कुड़ारूप प्रतिकूलता हो या 
पुष्परूप अनुकूलता हो, तो भी वह अपने मे समा लेना चाहिए अर्थात्‌ 
इतनी गम्भीरता आ जानी चाहिए कि अनुकलता और प्रतिकूलता 
शान का ज्ञय हो तब “जल से पूजा की” ऐसा कहना सार्थक है। 
अनुकूलता और प्रतिकूलता मे इष्ट-अनिष्टपना मानने वाले जीव ने 
“जल से पूजा की” कहना सार्थक नहीं है। अतः ज्ञाता-दष्टा का 
अनुभव होने पर “जल से पूजा की” साथेंक है ? अपना अनुभव हुए 
बिना 'जल से पूजा की” क्या ऐसा कहना सार्थक है? कभी भी 


नही | डे 
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प्रनन २४--/फैसा निर्णय किये बिना” जल से धजा करना बनता 
ही नहीं ? 

उत्तर-जैसे--सागर मे जब भरतो का [ज्वार का] समय हो, 
तब सूझे का ११८ डिग्री का ताप भी उसे नहीं रोक सकता है तथा 
जब ओट का [भाटा का] समय हो तब २५ इच बरसात पडता हो 
और सम्पूर्ण नदियों का पानी उसमे आकर मिलता हो, तब भी वे 
भरती नही ला सकती, उसी प्रकार जब अपना ज्ञान समुद्र अन्तर 
मध्य बिन्दु से उछले, तव बाहर की प्रतिकलता कुछ भी विध्त नही 
कर सकती तथा जब स्वयं अपराधी होकर हीनता करे तब बाहर 
की इन्द्रियाँ, शास्त्र, दिव्यध्वनि, गुरु की वाणी आदि कोई भी उसकी 
सहायता नहीं कर सकते हैं। इसलिए ससार की अनुकलता और 
प्रतिकलता रहित मेरा स्वभाव है उसका निर्णय-अनुभव-किये,विना 
जल से यथार्थ पूजा करना वनता हो नहों । 

प्रइत २५--बादल हमे क्‍या शिक्षा देता है ? 

उत्तर-क्षारं जल वारिमुचः पिवन्ति, तदेव कृत्वा सधुरं वर्मन्ति। 

सन्तस्थता दुर्जन दुर्बंचान्सि, पीत्वा च सुक्तानि समुद्रग्िरिन्ति ॥ 

अरथ--जिस प्रकार बादल खारा जल पीकर भी मीठा पानी देता 
है; उसी प्रकार दुष्ट पुरुषों की कठोर वाणी को सुनकर भी ज्ञावी को 
मीठः और सबका प्रिय लगने वाली वाणी बोलने का भाव आता है 
और भी कहा है कि-- गा 


गोरव प्रात्यते दातातू, न तु वित्तस्य संचयात्‌ । 
स्थिति रुच्चे पयोदाना, परयोधोनामध:ः स्थिति: ॥ 
अर्थं--दान से वडाई मिलती है, सचय करने से नहीं मिलती। 


घन के सचय करने से बडा नही कहलाता, दान देने से गौरव 
मिलता है। हे 


जैसे पानी देने वाला बादल ऊचा है ओर सग्रह करने वाला समुद्र 
नीचे है; उसी प्रकार यदि वक्ता भी श्रोता से मात या घन माँगे त् 
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श्रोता ऊेचा और वक्‍ता नीचा हो जाता है । इसलिए 'वक्ता को श्रोता 
से कभी भी मान प्रतिष्ठा, या घन की भावना नहीं करनी चाहिए । 
मान-प्रतिष्ठा, या धन की भावना करने वाला भिखारी भगवान की 
जल से पूजा यथार्थतया नहों कर सकता है। बादल हमे यह शिक्षा 
देता है कि मान प्रतिष्ठा और घन की इच्छा छोडने वाला ही भगवाने 
की जल से पूजा कर सकता है । 

प्रदत्त २६-कक्‍्या सोह-रागयादि को निकाले बिना, जल से पूजा 
नही हो सकती है ? 

उत्तर--जैसे--समुद्र अपने'मे मुद को नहीं रखता किन्तु बाहर 
निकाल देता है, उसी प्रकार ज्ञान समुद्ररूपो आत्मा की दृष्टि जिस 
जीव को हुई है, वह ही अपने मे अन्नेतन मोह-राग्रादि भावो को नहों 
रखता, किन्तु बाहर निकाल देता है, तभी भगवान की जल से यथाथथें 
पूजा की, ऐसा कहा जा सकता है | 


प्रझन २७--आपदर्थ घन रक्षेत्‌ भाग्यवन्य: कत चापद:। कदापि 
कपितो देव:, संचितो5पि चिनश्यति । इस इलोक का सार बया है ? 

उत्तर--एक राजा था। उसका यह नियम था कि जो मेरे पास 
नया इलोक बनाकर सबसे पहले आवे और उसका इलोक उत्तम हो 
तो उसे सवा लाख रुपया इनाम दिया करूँगा । इस प्रकार प्रतिदिन 
किसी न किसी को सवा लाख रुपया राजा से नया इलोक बनाने 
मे मिल जाता था। राजा के महल के थोडी दूर पर एक गरीब 
ब्राह्मण अपनी स्त्री सहित रहता था। एक दिन ब्राह्मण की स्त्री को 
पता लगा, कि राजा नया इलोक बनाने वाले को सवा लाख रुपया 
प्रतिदिन इनाम देता है। उसने अपने पति से कहा आप इतने दु खी 
होते हैं, खाने के लिए भी रोटी के लाले पडे रहते हैं। आप भी 
उत्तम नया इलोक॑ बनाकर सबसे पहले राजा के पास जाओ, तो 
सवा लाख रुपया मिले, जिम्से यह गरीबी दूर हो। तब उस ब्राह्मण 
ने अपनी बुद्धि अनुसार एक कागज पर नया इलोक लिखा और राजा 


( १३७ ) 


के पास पहुँचा । वहाँ देखा, कि रोजाना सुबह से ही भीड़ लग जाती 
है, उसने वडी कोशिश की वह अन्दर चला जावे, लेकिन उसे कामयाबी 
नही हुई । इत प्रकार करते-करते दस दिन समाप्त हो गये, लेकित 
ब्राह्मण के अन्दर जाने का नम्बर न आया। ब्राह्मण बहुत परेशान हुआ 
तब एक दिन वह साय काल से ही वहाँ आ गया और जब प्रात काल 
दरवाजा खुला, तत्काल अन्दर दाखिल हो गया। राजा ने उसका 
नया इलोक देखा, वह अच्छा भी नहीं था, लेकिन गरीब बाह्मण 
समभकर राजा को दया आ गयी। राजा ने उसे सवा लाख रुपया 
देने के लिए खजान्ची के नाम पर्चा दे दिया। गरीब ब्राह्मण खुशी 
खुशी होकर खजान्ची के पास गया और पर्चा सवा लाख रुपया देने का 
था, वह दिया। ब्राह्मण के इलोक को देखकर खजान्ची ने विचारा, कि 
“राजा बडा मूर्ख है! श्लोक किसी भी काम का नही है। राजा व्यर्थ 


में घन लुटाता है । ऐसा विचार करके खजान्ची ने रुपया नही दिया 
और एक पच्‌ पर लिखा कि “आपदय घन रक्षेत्‌” अर्थात्‌ आपत्ति के 
'समय काम आवे, इसलिए घन की रक्षा करनी चाहिए। ऐसा लिख 
कर ब्राह्मण को दिया, कि राजा के पास जाओ ओर यह पर्चा दे 
'देना। वह राजा के पास गया और राजा ने पर्चा देखकर एक पक्ति 
ओर बढा दी, लिखा कि “भागवस्त क्व चापद:” अर्थात्‌ भाग्य वत को 
आपत्ति कहाँ आती हैं । तथा दुबारा आने के कारण सवा लाख रुपया 
की बजाय ढाई लाख रुपया देने को लिखा। ब्राह्मण खजान्ची के पास 
गया, लेकिन खजान्ची आसानी से रुपया देने वाला नहीं था। उसने 
पर्चा देखकर फिर लिखा कि “कदापि कपितो देव ” बर्थात कदापि 
देव कोपायमान हो गया, तो आपत्ति आयेगी । ऐसा लिखकर ब्राह्मण 
को फिर राजा के पास जाने को कहा। ब्राह्मण राजा के पास गया, 
राजा ने पर्चा देखकर उस इलोक को पूरा कर दिया। लिखा कि 
“सचितो४पि विनश्यति” अर्थात्‌ तव सचय किया हुआ भी घन नष्ठ 
हो जावेगा । तथा तीसरी बार आने के कारण ढाई लाख रुपया की 
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बजाय पाँच लाख रुपया ब्राह्मण को देने को लिख दिया। भाखिर 
खजान्वी को पाँच लाख रुपया ब्राह्मण को देने पडा। इसलिए लोभी' 
मनुप्य भगवान की जल से यथार्थ पूजा नही कर सकता है । 
प्रशत २८ क्या सिथ्यात्व का अभाव हुए बिना, जिनवर के कहे 
हे 7र चलने वाला भी जल से भगवान की पूजा नहीं कर सकता 
उत्तर-नही कर सकता है, वयोकि समयसार गा० २७३ में 
“भगवान के कहे हुए समिति ग्रुप्ति पालच करता हुआ भी मुनि को 
मिथ्यादृष्टि, असयमी, पापी कहा है । तथा प्रवचतसार गा० २७१ में 
ससार का नेता कहा है। इसलिये अपने त्रिकाली भगवान का आश्रय 
लेकर मिथ्यात्व का अभाव होने पर ही जल से भगवान की यथार्थ 
पूजा की, ऐसा कहा जा सकता है अन्यथा नहीं । क्योकि “# ही' 
देव-गुरू-शास्त्रभ्यो मिथ्यात्त मल विनाशनाय जेल निवंषामीति 
स्वाहा ऐसा पूजा मे कहा है । 
प्रइ्न २६--जल चढ़ाने का देव-गुरू-शास्त्र को पुजाका छत्दा 
क्या है ? । न 
उ०--इन्द्रिय के भोग सधुर विष सम, लावण्यसयी कंचन काया। 
यह सब कुछ जड को 'क्रीड़ा है, में अब तफ जान नहों पाया । 
सें सुल स्वयं के वेभव को, पर ममता में अटकाया हूं। 
अब निर्मल सम्पक्‌ नीर लिए, भिथ्यामल धोने आया हू । 


चन्दन 


प्रघतत ३०--क्या ज्ञाता-इष्ठापना प्रकट किये बिना चन्दन से 
भगवान की पूजा का अधिकारी नहीं है ? 

उत्तर - जसे--गरम उबलते हुए तेल मे यदि नारियल गेरा जावे 
तो, तत्काल ही टुकडे-टुकडे हो जाते है और नारियल जलकर खाक 
हो जाता है । डसी उबलते हुए तेल मे जरा सा बावना चन्दन गेरा' 


जावे, तो वह उसी समय शीतल हो जाता है; उसी प्रकार वह जीव 
अनादिकाल से एक-एक समय करके सयोगो और सयोगी भावों में 
(अनुकूलता व प्रतिकूलता में) पागल और दुखी हो रहा है। वह 
जीव चन्दन से सगवान की पूजा नही कर सकता है। यदि हमारा हृदय 
भी बावना चन्दन के समान शीतल हो जावे और ज्ञातादृष्टा वुद्धि 
प्रगट जावे, तो हम चन्दन से भगवान को यथार्थ पूजा करने के 
अधिकारी है। 
“ प्रइन ३१--पर से एकत्व बुद्धि दूर हुए बिना चन्दन से पूजा नहीं 
हो सकती इसको जरा द्रष्टान्त देकर समभाहये - ४ 

उत्तर--नमि नाम का एक राजा था । उप्तके शरीर में दाहज्वर 
उत्पस्त हो गया। उसके उपचार के लिए वंद्यों ने बावना चन्दन का 
लेप बताया । रानियो ने तत्काल चन्दन घिसना शुरू कर दिया। 
रानियो के हाथ जेवर कगनो से भरे होने के कारण, बडी तेज ध्वनि 
होने लगी । क्योकि रानियो ने तेजी से चन्दन घिसना शुरू कर दिया 
था। तेज ध्वनि होने के कारण राजा के सिर में दर्द हो गया । राजा 
ते कहा, इतनी तेज आवाज के कारण मेरा सर फटा जा रहा है 
इसे बन्द करो। रानियो ने सोचा, कि दाह ज्वर के कारण चन्दन' 
का लेप जरूरी है। उन्होने अपने-अपने हाथो मे एक-एक सुहागचूडी 
रखकर तमाम जेवर, कगन आदि निकाल-निकाल कर रख दिये 
ओर सबने पुत चन्दन घिसना शुरू किया। कुछ देर बाद राजा ने 
कहा “क्या चन्दन घिसना बन्द कर दिया ?” रानियो ने कहा “नही 
महाराज, हमने एक-एक सुहाग चूडी ,हाथ मे रखकर बाकी जेवर 
9 उतार कर चन्दन घिसना चालू रकखा इस कारण आवाज 
बन्द है ( 

नमि राजा को विचार आया, अहो: ! अहो ! जहाँ एक है, वहाँ: 
आनन्द है और जहां अनेक है वहाँ खलवलाहट है । जहाँ देखो “ एकः 
ही सुन्दर है। ॥ 


+ 
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एकरव निश्चय गत समय, सर्वत्र सुन्दर लोक में । 
उससे बने बंधन कथा, जू विरोधनों एकत्व में ॥३॥7 
है स्व श्रुत-परिचित अनुभूत, भोग बंधन की कथा। 
पर से जुदा एकत्व फ्री, उपलब्धि केवल सुलभ ना ॥४॥ 
ऐसा विचार आते ही स्वरूप मे स्थिरता होते ही जंगल की राह 
“ली और जिनेश्वरी दीक्षा घारण की। प्रत्येक प्राणी को नमि राजा के 
समान एकत्व-विभक्त रूप अपनी आत्मा का निर्णय करके पर्याय में 
जो राग रूपी दाह ज्वर है। उसे नष्ट करे तो चन्दन से भगवान की 
थथाथे पूजा की--ऐसा कहने मे आता है। 
प्रश्न ३२-- ससार ताप विनाशनाय चन्दनम्‌ कब कहा जा 
सकता है ? ' 
उत्तर--जिस प्रकार चन्दन का इच्छक पुरुष जब चन्दन लेने 
जगल में जाता है। तो वह अपने साथ गरुड या मोर फो ले जाता है, 
नयोकि गरुड या मोर की आवाज के सुनते ही चन्दन पर लिपवदे हुए, 
अजगर और साँप भाग जाते है। यदि चन्दन का इच्छुक पुरुष गरुड 
या मोर को साथ ना ले जावे तो वह चन्दन को प्राप्त नहों कर सकता 
“उसी प्रकार अनादिकाल से एक.एक समय करके मिथ्यात्वरूपी अजगर 
राग-ह्वं ष रूपी साप, चन्दन के समान भगवान आत्मा के ऊपर लिपटे 
हुए हैं। यदि जीव अपने ज्ञायक स्वभाव का टकारा मारे, तो मिथ्यात्व 
'रूपी अजगर, राग-द्व प्‌ रूपी साँप स्वयं भाग जाते है तभी 'ससार 
ताप विनाशनाय चन्दनम निर्वपामीति स्वाहा' कहना सार्थक्र 'है। 
अज्ञानी ने अनन्तवार चन्दन से भगवान की पूजा की किन्तु वह भोग 
'निमित्त रही । व्यर्थ हो गई । ॥॒ 
प्रन्‍त्त ३३--फ्या आधि, व्याधि और उपाधि रहित, समाधि हुए 
बिना चन्दन से पुजा करना व्यर्थ है ? | 
उत्तर--( १) आधिज"मन के विकल्पो के साथ एकत्वबुद्धि है| 
(२) व्याधि+ शरीर के साथ एकत्वबुद्धि है। (३) उपाधि-पर 


पदार्थों के साथ एकत्वबुद्धि है। आधि व्याधि और उपाधि के साथ 
एकत्वबुद्धि को छोडकर अपने समाधि स्वरूप ज्ञायक भगवान के साथ 
एकत्व करना, वह समाधि है। जब तक यह तीन ताप रहेंगे तव तक 
बह चन्दन से पूजा करने का अधिकारी नही है। पात्र जीव तीन ताप 
रहित समाधि स्वरूप का श्रद्धान-ज्ञान आचरण करे, तब चन्दन से 
भगवान की पूजा की, ऐसा कहला सकता है ” 
प्रशन ३४--चन्दन क्या शिक्षा देता है ? 
उत्तर--जैसे--चन्दन को कूडे के ढेर पर गेरा जावे, घिसा जावे 
जलाया जावे, तो भी चन्दन अपने सुगन्धसयों स्वभाव को नहीं 
छोड ता है । वह अपने को काटने वाली कुल्हाडो को भो सुगधित बना 
देता है, ऐसा चन्दन का स्वभाव है उसी प्रकार आत्मा को कंसी भी 
प्रतिकूलता का सयोग प्राप्त होवे तो भी, अपने ज्ञाता-दृष्टा 
स्वभाव को ना छोडे तो चन्दन से भगवान की पूजा की कहा 
जावेगा । 
हे प्रदन २५--चन्दन, चन्दन चढ़ाने के विषय में कया शिक्षा देता 
? 
उ०--घुष्ठ घृध्दं पुनरपि पुनश्चन्द्न॑ चार गंधस्‌ । 
कृष्टं कृष्ट पुनरषि पुनः स्वादु चेवेक्ष दण्डम्‌ ॥॥ 
दरधं दरधं पुनरपि पुत्रः काचने कान्तवर्णम्‌ । 
प्राणान्ते्शव प्रकृतिविकृति्जायते नोत्तमानाम्‌ ४ 
अर्थ--हे आत्मा, तुम्हे चन्दत के समान कोई घिसता नही, गन्ने 
के समान कोई पेलता नही; और सोने के समान दग्ध नही करता है 
फिर तुम अपने ज्ञायक स्वभाव को छोडकर पर मे, शुभाशुभ विकारी 
भावों मे क्यो पागल बनते हो ? नहीं बतना चाहिए । तभी चन्दन से 
पूजा की, ऐसा कहा जा सकता है। 


प्र ३६--अपने स्वभाव को जाने-माने बिना चन्दन से पूजा का 
अधिकारी नहीं है, जरा स्पष्ट रूप से समक्काओ ? के 
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उत्तर--एक आदमी था। उसके घर मे एक बहुत पुरानी मेली 
एक लकडो पडी थी। वह थी चन्दन की, परन्तु उसे मालूम नही 
था। वह लकडी घर पर पडी-पडी उसे अच्छी नही लगती थी, परन्तु 
वह खुणबू देती थी। उस आदमी ने गुस्सा में आकर उस लकडी को 
कूडे के ढेर पर पोक़ दिया। थोडी देर के बाद आकर देखा, तो वह 
वहाँ पर खुणबू फैला रही है। उस आदमी को बडा गुस्सा आया 
भर उस लकडी को उठाकर अच्नि में डाल दिया। जलते-जलते 
उसकी खुशबू चारो तरफ फैल गयी, उसी प्रकार हे आत्मा ! चन्दन 
'की लकडो के समान कूडे पर गेरना, चूल्हे मे जला देना, ऐसा तुम्हारे 
साथ नही होता है। जठ्कि चन्दन की लकड़ी को कूडे पर गेरने 
पर और आग पर रख देने पर भी वह अपने खुशबू के स्वभाव को 
नही छोडती है तव तुम अपने स्वभाव को क्यो छोडते हो? 
अपने स्वभाव को नहीं छोडा, तव चन्दन से पूजा की, कहा जा 
सकेगा। 

प्रइन ३७--गन्ता हमे क्‍या शिक्षा देता है ? 

उत्तर--जै से-गनन्‍ने को कोहूहू मे पेलते हैं तो भी वह मीठा रस 
देता है । रस को ओऔदाओ, तो वह गुड बन जाता है, तो भी वह अपने 
मीठे स्वभाव को नही छोडता है, उस्ती प्रकार है आत्मा, गन्ने के 
समान पेलना, और रस के समान औठटना, तुम्हारे साथ नहीं होता 
तो तुम अपने जानने-देखने के स्वभाव को क्‍यों भूलते हो ? नहीं 
भूलना चाहिए। अपने ज्ञायक परमात्मा को जानने वाला ही चन्दन 
से पूजा का अधिकारी है यह गन्ना हमे शिक्षा देता है । 

प्रदन ३८५- सोना सुनार से क्‍या कहता है ? 

' उनर-हे हेमकर ! पर दुःख विचार मूढ, कि माँ मुह क्षिपर्सि 

चार शतानि बन्ही । 

दरधे पुनर्मंयि भवन्ति गुणातिरेको, लाभः परम खल मुखे तव 
भस्म पातः ॥ | 
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अर्थ--सोना, सुनार से कहता है कि हे सुनार ! तुम मुझे चाहे 
कितनी बार तपाओ, उससे मेरे मे ती शुद्धि की वृद्धि ही होती है 
लेकिन तेरे मृह मे राख के अलावा कुछ भी नही मिलेगा, उसी प्रकार 
हे आत्मा । तुम्हे सोने के समान कोई तपाता नहीं है तब फिर तुम 
क्यो आकुलित होते हो ? अत. भाकुलता रहित प्राणी ही भगवान 
की चन्दन से पूजा कर सकता है । 
प्रदल ३६--संसार ताप क्या है ? 
उत्तर-पर मे कर्ता-भोकता की बुद्धि ही ससार ताप है । 
प्रझनत ४ ०--पर से कर्ता-भोक्‍ता को बुद्धि क्वा अभाव फंसे हो ? 
उत्तर--सत्‌ द्रव्य लक्षणम्‌ और उत्पाद-व्यय-श्रौव्य युक्त सत्‌ ॥ 
का रहस्य जाने अर्थात्‌ 'अनादिनिधन वस्तुयें भिल्न-भिन्‍त अपनो- 
अपनी शर्यादा लिए परिणमे हैं, काई किसो का परिणमाया परिणमता 
सनाही' ऐसा जाने-माने तो पर मे कर्ता-भोक्‍ता की बुद्धि का अभाव 
हो, तब चन्दन से पूजा की, कहा जा सकता है । 
प्रदल ४१--संसार ताप विनाशनाय चन्दनम्‌! का फथित्त 
जया हैं ? 
उ०--जड चेतन की सब परिणति प्रभु, श्रपने-अपने में होती है । 
अनुकूल कहे, प्रतिकूल कहे, यह भूठी मन की वृत्ती है। 
प्रतिकूल संयोगो मे क्रोधित, होकर संसार बढ़ाया है। 
सन्‍्तप्त हृदय प्रभु-चन्दन सम, शीतलता पाने आया है। 
प्रशण्त ४२--|या कर्ता बुद्धि का अभाव हुए बिना चन्दन से पजा 
नही हो सकृतो है ? 
उत्तर-जैसे--रेत मे तेल निकालने के लिए मशीनों का आडेण 
अमेरिका दूं या रूस को दूं, यह प्रइन ही झूठा है, उसी प्रकार पर 


मे कर्ता बुद्धि का अभाव हुए बिना चन्दन से पूजा करना, यह प्रश्न 
ही झूठा है। 
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प्रश्च ४३-भक्षत से पूजा करना कब ठीक कहलायेगा ? 

उत्तर-जिस प्रकार कमोद में से सफेद चावल निकलता है। 
उसमे छिलका, रतास और सफेद चावल तीन चीजे होती है। उसमे 
से छिलका और रतास निकाल देने योग्य है और चावल खाने योग्य 
है, उसी प्रकार अनादि काल से एक-एक समय करके अपनी मूखंता- 
वह्ष द्रव्यकमं-नोकर्म रूप छिलके के साथ तथा भावकर्म रूप रतास के 
साथ एकत्व वुद्धि करता रहेगा तब तक अक्षत से भगवान की यथार्थ 
पूजा नही कर सकता । परन्तु जब यह जीव मेरा आत्मा ही एकमात्र 
आश्रय करने योग्य है अपनी आत्मा के अलावा अनन्त जीव अनन्ता- 
ननन्‍्त पुद्गल, धर्म-अधर्म-आकाश एक-एक और लोक प्रमाण असस्यात' 
कालद्रव्य छिलके के समान है और दया दान-पूजा अपुत्रत-महात्रतादि 
भाव रतास के समान है ऐसा जानकर अपने आत्मा का आश्रय ले, 
तो अक्षत से पूजा करना ठीक है। 

प्रइ्त ४४--अ्रक्षयपद की प्राप्ति कंसे हो ? 

उत्तर-वासमती चावल तो खाने के लिये रखता है और टूटे-फूटे 
चावल मन्दिर मे चढाने को रखता है। कया इससे अक्षय पद मिलेगा ” 
कभी नही मिलेगा अरे भाई ! अक्षय पद प्राप्त करने के लिये मोह- 
राग-द्व प रहित मेरी आत्मा का स्वभाव है। ऐसा जानकर अपने 
अक्षय-प्र्‌ ब-नित्य स्वभाव का आश्रय ले, तो पर्याय में अक्षय पद कीः 
प्राप्ति होगी, तब अक्षय से यथार्थ पूजा कही जा सकती है। 

प्रझण ४४५--पर्याय से बिगाड़ खाता होने पर भी आत्मा का 
स्वभाव नष्ट क्यो नही होता है ? 

उत्तर--जँसे--चावल सफेद और अखण्ड है। उसी प्रकार मेरी 
आत्मा स्वच्छ और अखण्ड है। पर्याय मे बिगाडखाता,होने पर भी 
द्रव्य कभी नष्ट नही होता है ऐसा जिसको भाव हो उसने अक्षत्‌ से 
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भगवान की यथार्थ पूजा की--ऐसा कहा जा सकता है। 

प्रइन ४६--सम्यर्दूज्टि का भव बिगड़दा भी नही और बढ़ता भी 
नहीं, ऐसा क्यो कहा जाता है ? 

उत्तर - जब स्वभाव मे भव नही और भव का भाव नही है । तब 
स्वभाव दृष्टिवन्त को भी भव नहीं और भव का भाव नही है क्योंकि 
स्वभात्र दृष्टिवन्त तियेचादि में जाता नहीं। सम्यग्दशन होने पर 
अल्पभवो मे ही मोक्ष हो जाता है तथा समयसार कलश १६८ में 
“सहिमुक्त-एव” ऐसा कहा है। इसलिए दृष्टिवन्त ही अक्षत से पूजा 
करने लायक है। मिथ्यादृष्टि अक्षत से भगवान की यथार्थ पूजा करने 
लायक नही है। 

प्रशत्त ४७--' मान फषाय सल विनाश्नाय अक्षतम्‌ का कवित्त 
क्या है ? 

उत्त- ६ 

उज्ज्वल हूं कुन्द धवल हूं प्रभु, पर से न लगा हूं किचित्‌ भी । 

फिर भी अनुकूल लगे उन पर, करता अभिमान निरन्तर ही ॥। 

जड़ पर भुक-भुक्त जाता चेतन, की मार्देव की खण्डित काया । 

निज शाश्वत भक्षय निधि पाने, अब दास घरण रज में आया।॥ 


प्रइनन ४५--अक्षत से पूजा का फल क्या है ? , 

उत्तर--मान रहित मेरी आत्मा का स्वभाव है। ऐसा ऊंद्लर 
पर्याय में परम अक्षय पद प्राप्त करना ही अक्षत से भगवान को पुल 
का फल है। 


पृष्प्‌ 
4 
प्रश्त ४९--पुष्प से क्या तात्पर्य है ? 
उत्तर-दुनिया मे लोहवाण से ताधारपत्ण मादद रर जाताः 
लेकिन कामदेव के पास कोमल पुष्प का बाय है । हू दाग फि 
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९ 


| 
हे 7 (| [४ 


॥। 


हा 


गौ 


|; | 


| 


े-. 
सन लिंक. पी अन्‍य 


॥॥+ /0॥ 


| 


ढ्‌ 
+ 


| 


( १४६ ) 


को छोड दिया है। अब मैं कामरूपी पुष्प से घाता नही जा सकता। 
क्योंकि मैने अपनी आत्मा को काम बाण रूपी पृष्प से पृथक अनुभव 
कर लिया है। तभी पुष्प से भगवान की पूजा सार्थक है । 

प्रदन ५०--पुष्प हमे क्या दिक्षा देता है ? 

उत्तर-रस्ते चलते हुए घुसाफिर ने जगल में एक बडा सुन्दर 
गुलाव का फूल खिला हुआ देखा। वह फूल सारे वातावरण को 
सौन्दर्य अपंण कर रहा था। जाने वाले मुसाफिरो को सुगन्ध देता था 
और पवन की लहरो से वह डोल रहा था। 

प्रथ|्ष ११--चलते हुए सुसाफिर ने फूल से दया पूछा ? 

उत्तर-हे फूल |! तुम्हारा जीवन बहुत अल्प है और सायकाल के 
समय तुम कुम्हाला जावोगे । फिर तुम इतने हस रहे हो; डोल रहे 
हो; प्रसन्‍न हो रहे हो, सुगन्ध दे रहे हो और वातावरण को सौन्‍्दये 
अपंण कर रहे हो, इसमे तुम्हारे जीवन का क्‍या मर्म है। 

प्रदत्त ५२९--फूल ने क्‍या उत्तर दिया ? 

उत्तर--कितना जीवन जिया यह मत' पूछी किन्तु किस प्रकार 
जिया । यह पूछना चाहिए । 

प्रइन ५३-पुष्प से हमें क्या शिक्षा लेनो चाहिए ? 

उत्तर--अल्प या अधिक आयु से क्या मतलब है। अगर किसी 
की उम्र आठ वर्ष की है । उसमे आत्तज्ञान करले तो उत्तम है। किसी 
की उम्र सौ बर्ष की है उसमे आत्म ज्ञान ना करे तो व्यर्थ है। [अ] 
जैसे फूल खुशबू देता है, डोलता है, उसी प्रकार हम भी अपने ज्ञायक 
स्वभाव मे डोले रमणता करे, तब ही भगवान की पुष्प से यथार्थ पूजा 
की । [आ] जैसे--पुष्प वाह्य मे और अन्तर मे सुकोमल है, वेसे ही 
अपना आत्म वाह्य-आभ्यतर सुकोमल हो, तब भगवान की यथार्थ 
पूजा पुष्प से हो सकती है । 

प्रझत्त ४८६--अपने को जाने बिना पुष्प से पूजा क्यो नहीं हो 
सकती है ? 
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उत्तर--अपने को जाने बिना किसकी पुजा, किसकी यात्रा, 
किसकी साम्रायिक, किसकी दया ? अपने आपका अनुभव हुए बिना 
पुष्प से पूजा करना, आत्म हित के लिये कुछ कार्यकारी नही है । 

प्रइन ५५--काम बाण पिध्यद्रनाय पुष्पम का क्वित्त क्‍या है ? 
उ०--यह पुष्प सुकोमल क्षितना है, तन मे साया कुछ शेष नहीं। 

निज अन्तर का प्रभु भेद कहे, उसमें ऋजुता फा लेश नहीं । 

चिन्तन कुछ, फिर सम्भायण कुछ, क्षिरिया कुछ की कुछ होती है। 

स्थिरता निज में प्रभु पाऊं जो, अन्तर का कालुष थोती है। 


मायाचार रहित मेरी आत्मा का स्वरूप है ऐसा श्रद्धान-न्ञान- 

आचरण हो पुष्प से भगवान आत्मा की पूजा है। 
नेवेद्य 

प्रइन ५६--नवेद्य से भगवान की पुजा क्या है ? 

उत्तर--( १) अनादिकाल से आज तक कितना आहार ग्रहण 
किया लेकिन भूख शान्‍्त नही हुईं। (२) अनादिकाल से आज तक 
अगणित पदार्थों को इच्छा की, लेकिन रचमात्र भी तृप्ति नहीं हुई। 
मेरा स्वभाव अनाहारी और इच्छा रहित है ऐसा जानकर अपने 
अनाहारी स्वभाव का आश्रय लेकर पर्याय में अनाहारी और इच्छा 
रहित दशा प्रगट करे, तब नेवे से भगवान की पूजा की । ऐसा कहा 
जाता है। 

प्रदव ५७--अज्ञानी नैवेद्य से क्‍यों पूजा करता है ? 

उत्तर--भक्ताभर का पाठ पढता है। सिद्धचक्त का पाठ थापता 
हैं। उसके बदले माँगता है कि हैं भगवान मुझे खूब घन मिले, भेरे 
लडके पैदा हों, लडकियाँ ना हो, दुनियाँ मे सबसे बडा कहलाऊँ, सब' 
मेरा मात करें; सुन्दरसुन्दर स्त्रियाँ मेरी रानिया हो, शरीर मे 
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किसी भी प्रकार का रोग ना हो, पुण्य का सयोग हमेशा बना रहे; 
ऐसी सासारिक इच्छा किया करते हैं। इन बातो के लिए नैवेद्य से पूजा 
करना चारो गतियो में घृमकर निगोद का पात्र बनता है। पर वस्तुओो 
में तथा शुभाशुभ भावों मे एकत्वबुद्धि सिथ्यात्व है और मिथ्यात्व 
सात व्यसनों से भी भयकर महान पाप है। इसलिए सासारिक लाभ 
के लिए नवेद्य से पूजा करना अनथ॑कारी है । 


प्रदन ५८--आचार्यकल्प पं० टोडरमल जी ने सांसारिक प्रयोजन 
के लिए नेबेच्च आदि से पूजा करने वाले को किस-किस नाम से 
सम्बोधन किया है ? 

उत्तर--जेन धर्म का सेवन ससार के नाश के लिए किया जाता है, 
जो उनके द्वारा सासारिक प्रयोजन साधना चाहते हैं वह बडा अन्याय 
है । इसलिए वे तो मिथ्यादृष्टि है ही। इस प्रकार सासारिक प्रयोजन 
सहित जो धरम साधते है, वे पापी भी हैं और मिथ्यादृष्टि तो है ही । 
(मोक्षमा्ग प्रकाशक पृष्ठ २१६) 

प्रश्न ५६--वया करें तो “नेवेद्य' चढ़ाना सार्थक कहा जावे ? 

उत्तर--सयोगो को मिलाने-हटाने मे जीव की चत्राई जरा भी 
कार्यकारी नहीं है। आत्मा को देह नहीं, मन नही, वाणी नही, 
तब आत्मा पर वस्तुओ का आहार करे (ग्रहण करे) यह बात झूठी 
है। मेरी आत्मा को किसी भी पर पदार्थ की किचित मात्र भी 
आवश्यकता नही है ऐसा श्रद्धान-ज्ञान हो, तब नेवेद्य से पूजा कीः 
सार्थकता कही जावेगी । 

प्रदत्त ६०--वया संयोगों के सिलाने-हटाने में जीव की चतुराई 
जरा भी कार्यकारी नहीं है ? ६ 

उत्तर--समयसार कलशटीका कलश १६७ मे लिखा है कि “कर्म 
सामग्री से अभिलाषा मात्र मिथ्यात्व है ऐसा गणधरदेव ने कहा है ।” 
तथा कलश १६८ मे कहा कि “जिस जीव ने अपने विशुद्ध अथवा 
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संक्लेशरूप परिणाम द्वारा पहले ही बाधा है जो आयुकर्म अथवा 
असाता-साता कर्म, उस कर्म के उदय से इस जीव को मरण-जीवन, 
सुख दु ख होता है। इसमें जीव की वर्तमान चतुराई जरा भी काये- 
कारी नहीं है। जो जीव इसमे अपनी चतुराई रखते हैं वे (नियतम 
आत्महनों भवन्ति) अपने आत्म को नाश करने वाले है। ऐसा कलश 
१६९ में कहा है । 
प्रइत ६१--बाह्य सामग्री मिलाने-हटाने में जीध की चतुराई 
कार्यकारी नहीं है इसकी स्पष्ठता फे लिए कहा देखें ? 
उत्तर--समयसार कलश टीका कलश १६५ से १७३ तक देखें । 
प्रश्न ६९--क्या आत्मा के आहारादि का परिग्रह नहीं है ? 
उत्तर--आत्मा के स्वभाव मे तथा दृष्टिवन्त ज्ञानियों को आहा- 
रादिक का परियग्रह नही है, क्योकि ज्ञानी को समयसार गा० २१२ मे 
“अनिच्छक अपरियग्रही कहा है” ज्ञानी भोजन को नहीं चाहता, इस 
लिए ज्ञानी को भोजन का परियग्रह नही है वह तो ज्ञायक है । 
प्रश ६३--घया अनाहारी पद के लिए नंवेद्य चढ़ाया जाता है ? 
उत्तर - हाँ भाई ! अनाहारी पद के लिए नंवेद्य चढाया जाता है. 
इसलिए अनाहारीपद का अनु भव हुए बिना नेवेद्य से यथार्थ पूजा 
नही हो सकती है । 
प्रन्‍त्त ६४-- क्षुधारोग विनाशनाय नेवेद्यम्‌ का कवित्त क्या है? 
उ०--अब तक अग्रणित जड़ दव्यो से, प्रभु भूख न भेरी शान्त हुई । 
तृष्णा फी खाई खूब भरी, पर रिक्त रही वह रिक्त रही 0 
युग-युग से इच्छा सागर से, प्रभु गोते खाता आया हूं। 
पंचेन्द्रिय मन के पघट्रस तज, अनुपम रस पीने आया हू॥ 
प्‌ 
प्रझन ६५--दीप' से भगवान की पुजा की--पह कब कहा जा 
सकता है ? ,, हि 
उत्तर--जैसे-एक कमरे से सैकडों वर्षों से अच्घेरे मे अनेक वस्तुएं 
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पडी हुई होने पर भी, अन्धकार मे सब चीजे एक रूप भासती है। 
किन्तु प्रकाश होने पर, अनेक चीजे जो एकरूप भासती थी, वह प्रत्येक 
पृथक-पृथक जैसी जो है, वेसी ही दिखाई देने लगती है, उसी प्रकार 
अनादिकाल से एक-एक समय करके मिथ्यात्वरूपी महान अन्धकार 
के कारण छहो द्वव्यो के गुण-पर्यायो के साथ, आखब-बन्ध, पुण्य-पाप 
के साथ एकत्व बुद्धि चली आ रही है। यदि जीव अपने ज्ञायक स्वभाव 
का आश्रय लेकर सम्यर्दर्शन-सम्यसज्ञान प्रगट करे, तो जैसा जिस 
द्रव्य, गुण और पर्याय का स्वरूप है बेसा ही दृष्टि मे आवे, तब दीप 
से भगवान आत्मा की पूजा की, ऐसा कहा जा सकता है। 

प्रदत्त ६६-णीव के विदय से अज्ञान-मन्नकार क्‍या है ? 

उत्तर-जीव तो त्रिकाल ज्ञान स्वरूप है उसके बदले शरीर है 
सो मै हु, शरीर के कार्य मै कर सकता हू, शरीर स्वस्थ हो तो मुझे 
लाभ हो; बाह्य अनुकूल सयोगो से मैं सुखी, बाह्य प्रतिकूल सयोगो 
से मै दुखी, मै निर्धन, मै घनवान, में बलवान, मै मनुष्य, मैं 
सुन्दर हू। मै उपदेश देता हू; मैं नार हाथ जमीन देखकर चलता 
हू, मैं सुबह उठता हु, मैं नहाता हूं, में कपडे पहनता हूं, में 
रोटी बनाती हू, मै व्यापार करता हू, मै सामायिक करता हू, मैं 
पाठ करता हू--आदि क्रियाओ मे अपनापना मानता है। मिथ्या 
अभिप्राय द्वारा जो अपने परिणाम नही हैं, किन्तु पर पदार्थों के 
परिणाम है। उन्हे आत्मा का परिणास मानना, यह जीव के विषय 
मे अज्ञान-अन्धकार है। 

प्रझण्त ६७--जीव के बिवय का अज्ञान अन्धकार केसे मिटे ? 

उत्तर- मैं ज्ञाता-दृष्टा हु, शरीर-मन-बाणी मेरी मूर्ति नही है। 
जशञान-दर्शन-चारित्र आदि अनेक ग्रुणी के अभेद पिण्ड की मेरी मूर्ति 
है। मै सर्वज्ष स्वभावी अनुपम हु। मेरा अनन्त जीबो, अनन्तान्त 
पुद्गलो घर्म-अधमे-आकाश एक-एक और लोक प्रमाण असख्यात 
काल द्रब्यो से किसी भी प्रकार का किसी भी अपेक्षा कर्ता-कर्म 


( १५१ ) 


भोक्‍्ता-भोग्य का सम्बन्ध नही है। क्योंकि इनकी मेरे द्रव्य से पृथक 
चाल है ऐसा मानकर अपना आश्रय ले तो जीव के विषय का अज्ञान 
अन्धकार मिटे तो दीप से भगवान की यथार्थ पूजा की । 


प्रबल ६८६--अजीव के विषय में अज्ञान-अन्धकार क्‍या है ? 

उत्तर-शरीर की उत्पत्ति होने से मैं उत्पन्त हुआ, शरीर के नाश 
होने से में मर गया | धन शरीर आदि जड पदार्थों में परिवर्तन होने 
से अपनी आत्मा मे, इष्ट-अनिष्टपना मानना । शरीर की उष्ण-ठडी 
आदि अवस्था होने पर मैं ठन्‍्डा-गरम हो गया। शरीर मे क्षुधा-तृषा 
आदि अवस्था होने पर मुझ क्षुधा-तृपा रोग आादि हो रहे है। शरीर 
कट जाने पर मैं कट गया। मै काला, मै गोरा, मैं कुबडा आदि 
मानना तथा धर्म द्रव्य मुझे चलाता है। अधर्म द्रव्य मुझे ठहराता है । 
आकाश मुझे जगह देता है। काल मुझे परिणमन कराता है। यह 
अजीव सम्बन्धी अज्ञान-अन्धकार है । 

प्रघन ६६--अजीव के विषय का अज्ञान-अन्धकार कंसे मिटे ? 

उत्तर--पुदुगल का एक-एक परमाणु, धर्म-अधम-आकाश एक-एक 
और लोक प्रमाण असख्यात कालदब्रव्य-यह सब द्रव्य अपनी-अपनी 
एक-एक व्यजन पर्याय और अनन्त अनन्त अर्थपर्यायो सहित विराज 
रहे हैं । मेरा इनसे किसी भी प्रकार का, किसी भी अपेक्षा कोई सवध 
नही है। ऐसा मानकर अपने ज्ञायक परम पारिणमिक भाव का 
आश्षय ले तो अजीव के विषय का अज्ञान-अन्धकार मिटे तो दीप से 
पुजा की, ऐसा कहा जा सकता है। 

प्रदत्त ७०--आखव-बध के विषय से अज्ञान-अन्धकार क्‍या है ? 

उत्तर--पृण्य-पाप दोनो विभाव परिणति से उत्पन्न हुए है। इस 
लिए दोनो वध रूप ही है। पृण्य-पाप भावों को अच्छे-बुरे मानना, 
यह आख्रव-बघ के विषय मे अज्ञान-अन्धकार है । 

प्ररत्त ७१--आस्रव-बंध के विषय से अज्ञान-अन्धकार कंसे मिटे? 

उत्तर--आखव-बध रहित आत्मा के स्वभाव का आश्रय लेकर 
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सवर-निर्जरा प्रगट करना, यह आख़व-बध के विषय का अज्ञान- 
अन्धकार मिटना है तभी दीप से भगवान की पूजा की ऐसा कहा जा 
सकता है । 

प्रश्त ७२-अज्ञान-अन्धकार केसे मिटे--तब दीप से पूजा हो ? 

उत्तर--एक कमरे मे हजारो वर्षो से अधेरा था। अन्धकार को 
दूर करने के लिए, क्‍या फावडे, वन्दृक, फौज, मजद्रों की जरूरत 
पडेगी ? आप कहेगे नही, बल्कि मात्र दियासलाई का प्रकाश पर्याप्त 
है, उसी प्रकार अनादिकाल से मिथ्यादृष्टि सुख पाने के लिए पर का 
विकार का आश्रय करते हैं, परन्तु सुख नहीं मिलता । सुख पाने के 
लिए एक मात्र उपाय अपने पारिणामिक भाव का आश्रय लेना ही 
है । ऐसा जाने माने, तो सुख पाने के लिए अज्ञान-अधकार मिटे और 
दीप से यथार्थ पूजा की, ऐसा कहा जावे । 


प्रश्त ७३--दीपक कया बताता है ? 

उत्तर--दीपक है, उसके सामने सोना रखे, तो क्या उसकी ज्योति 
बढ जावेगी ? कोयला रखे, तो क्या उसकी ज्योति मद हो जावेगी ? 
आप कहेगे नही, क्योकि दीपक का स्वभाव स्व-पर प्रकाशक है; 
उसी प्रकार हमारे सामने अनुकूलता हो या प्रतिकूलता हो यह सब 
हमारे ज्ञान का ज्ञेय है। चैतन्य दीपक के सामने अनन्तानन्त प्रति- 
फालता होने पर भी उप्के स्व-पर प्रकाशकता मे कुछ भी हानि नहीं 
होती ऐसा माने-जाने, तो दीप से पूजा की, यह दीपक हमे 
बताता है | 

प्रझत्त ७४--क््या भिथ्यात्व का अभाव होने पर ही दीप से पुजा 
की ऐसा कहा जाता है ? 

उत्तर-जैसे-दीपक मे जब तक तेल रहता है। तब तक वह 
जलता रहता है। तेल फे समाप्त होने पर दीपक बुक जाता है, उसी 
प्रकार आत्मा मे जब-तक मिथ्यात्व राग-द्वेष रहता है तब तक 
अज्ञानी दु.खी होता हुआ चारो गतियो मे घूमकर निगोद चला जाता 
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है। अपने स्वभाव का आश्षय लेने से मिथ्यात्वादि का अभाव होकर 
सम्यग्दर्शनादि की प्राप्ति हो जाती है तभी दीप से पूजा की ऐसा 
कहा जावेगा | 


प्रदान ७५--क्या पर से उदासीन होने पर ही दीप से पूजा हो 
सकती है ? 

उत्तर--जैसे--दीपक वाह्य पदार्थ की असमीपता मे या समीपता 
मे अपने स्वरूप से ही प्रकाशित होता है । अपने स्वरूप से ही प्रकाशित 
दीपक को घट-पटादि बाह्य पदार्थ किचित भी विक्रिया उत्पन्न नहीं 
कर सकते । उसी प्रकार अपने स्वरूप से ही जानने वाले आत्मा को 
वस्तु स्वभाव सेही विचित्र परिणति को प्राप्त ऐसे मनोहर या 
अमनोहर शब्दादि बाह्य पदार्थ किचित भी विक्रिया उत्पन्न नही कर 
सकते हैं क्योकि आत्मा दीपक की भाँति पर के प्रति सदा ही उदासीन 
“है ऐसा अनुभव करे तो दीप से भगवान की पूजा की । 

प्रदन ७६--दीपक से हमें क्या शिक्षा मिलती है ? 

उत्तर--(अ) दीपक को तेल आदि पर पदार्थों की आवश्यकता 
पडती है तब वह प्रकाशित होता है किन्तु रत्न दीपक को तो उसके 

“लिए कोई अन्य पदार्थ की किचित्‌ मात्र भी आवश्यकता नही रहती 
है, क्योकि वह स्वय प्रकाशित है, वैसे ही आत्मा चेतन्य रत्न दीपक 
है वह स्वय प्रकाशित है | उसको प्रकाशित करने के लिए अन्य पदार्थ 
को किचित मात्र भी आवश्यकता नही रहती हैं,। 

[भा] तेल आदि से जलता हुआ दीपक तो प्रचड वायु आदि 
कारणो से बुक जाता है, किन्तु र॒त्नदीप को प्रचड वायु आदि नही 
बुझा सकती है, वैसे ही अनन्त प्रतिकूलता आने पर भी चेतन्य दीपक 
नही बुझ् सकता है अर्थात्‌ उसका सामथ्ये कम नहीं होता है । 

[इ] तेल से जलते हुए दीपक मे से तो धुआओँ इत्यादि कालिमा 
निकलती है, किन्तु रत्व दीपक मे जरा भी कालिमा नही निकलती 

“है; वेसे ही चैतन्य दीपक मे भी मात्र मोह राग-द्वेप की कालिमा 
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नही है । तभी हम दीप से भगवान की पूजा करने के अधिकारी है 
यह दीपक हमे शिक्षा देता है। 

प्रन्‍्न ७७--अग्नि' क्‍या शिक्षा देती है ? 

उत्तर--ऐसे--अग्नि मे पाचक, प्रकाशक और दाहक तीन मुख्य 
गुण है। (१) अग्नि पकने योग्य सब पदार्थों को पका देती है इसलिए 
अग्नि को पाचक कहा है। (२) अग्नि का स्व-पर को प्रकाशित करने 
का स्वभाव होने से अग्नि को प्रकाशक कहा है। (३) अग्नि जलने 
योग्य सव पदार्थों को जला देती है। इसलिए अग्नि को दाहक कहा 
है; उसी प्रकार आत्मा मे सम्यग्दर्शन-ज्ञान-चारिव्र तीन मुख्य गुण है 
(१) सम्यग्दर्शत पाचक है। (२) सम्यम्ज्ञान स्व-पर प्रकाशक है। 
(३) सम्यस्चारित्र शुभाशुभ भावों का जला देता है, इसलिए दाहक हैं 
अत॒सम्यग्दर्शनादि की प्राप्ति होने पर ही दीप से पूजा होती है, 
ऐसा अन्नि हमे शिक्षा देती है। 


प्ररच्त ७८--अज्ञान विनाइताय दीपम का कवितत क्या है ? 
मेरे चेतन्य सदन में प्रभु ! चिरव्याप्त भयंकर श्रधियारा। 
श्रुत दीप चुका है फरुणा-निथि बीती नहीं कष्टो की कारा 
अतएव प्रभो ! यह ज्ञान-प्रतीक, समक्त करने आया हू ।' 
तेरी अन्तर लो से निज अन्तर दीप जलाने आया हूँ।॥ 


प्रन्‍नत ७६--श्रज्ञान अन्धकार के पर्यायवात्री शब्द क्या क्या हैं ? 

उत्तर-पर के साथ एकत्व बुद्धि कहो, मिथ्यात्व कही, भयंकर 
पाप कहो, शुभभाव के साथ एकत्व बुद्धि कहो, अज्ञान कहो, 
मोहान्धकार कहो, निगोद कहो, एक ही बात है। 

प्रइतत ८०--फ्या अज्ञानी दीप से भगवात की पूजा नहीं करता है 
तो अज्ञानी क्‍या करे, जिससे दीय से पूजा कर सके 

उत्तर--अपना अनुभव हुए बिना दीप से यथार्थ पूजा नहीं की 
जा सकती है। इसलिए हे भव्य |! तू अपने भगवान की दृष्टि कर, 
तभी दीप से भगवान की पृजा बने । तब ससार के पदार्थों का जैसा 
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स्वरूप है वैसा ही दृष्टि मे आ जाता है तब 'अज्ञान अच्धकार विनाश" 
ताय दीपम निर्वपरामीति स्वाहा' कहना ठीक है । 


धप 

प्रझन ८१--धूप हारा पुजा करते समय हमारी भावना कंसी? 
होनी चाहिए ? 

उत्तर - जेसे--अग्नि मे जलते समय भी धूप अपना सुगधमय स्व- 
भाव को नही छोडती, वेसे ही बाह्य मे कितना ही प्रतिकूल सयोग' 
हो, तो भी मैं अपने ज्ञान स्वभाव को कभी नही छोड़ गा--ऐसी” 
भावना धूप चढाते समय हमारी होनी चाहिए। 

प्रदत्त ८ए--धूप से भगवान की पुजा कौन कर सकता है ? 

उत्तर--मैं कौन हु ? मेरा स्वरूप क्‍या है ”? यह चरित्र कैसे बन 
रहा है ? ये मेरे भाव होते है उनका क्या फल लगेगा ? मै दुखी हो 
रहा हू, सो दु ख दूर होने का क्या उपाय है ? इतनी बातो का निर्णय 
करके अपने सन्मुख होवे तो धूप से भगवान की पूजा की । 

प्रइून ८३-चौबीसी की पुजा से “मिस धूम करस जरि जाहि' का? 
का क्या अर्थ है ? 

उत्तर--द्रव्यकम, तोकमं और भावकर्म से पृथकपने का अनुभव-- 
ज्ञान वर्तता हो, तो “मिस धूम कर्म जरि जाहि” कहा जा सजता है। 

प्रदवत ८४--हमस जो अग्नि से धूप चढ़ाते हैं क्या उससे कर्मों का 
नावा नही होता है ? 

उत्तर--धूप, अग्नि, हाथ का उठना आदि पुदूगल की क्रिया है। 
धूप चढ़ाने का मन्द कषाय का भाव पुण्यभाव है । पर और विकारी 
क्रियाओं से कभी भी कर्मो का नाश नहीं होता है। वल्कि इन कार्यों 
को मैं करता हू यह मान्यता मिथ्यात्व का महान पाप है। इसलिए: 
पात्र जीवो को पर और विकार से रहित मेरा आत्मस्वभाव है ऐसा” 
जानकर उसका आश्रय ले तो निमित्त रूप से कहा जाता है कि कर्मो: 
का अभाव किया, तब धूप से पूजा की ऐसा बोला जाता है । 
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प्रहत ८५--जेसा वस्तु स्वरूप हैं वैसा मानो तो धूप चढाता 
ध्सार्थक है; वस्तु स्वरूप, क्या है ? 
उत्तर -“सब पदार्थ अपने-अपने द्वव्य में अन्तर्मग्न रहने वाले 
अपने-अपने अनन्‍्त धर्मों के चक्र को चुम्बन करते हैं--स्पर्श करते है । 
तथापि वे परस्पर एक दूसरे को स्पर्ण नही करते” ऐसा जाने-माने तब 
धूप से भगवान की पूजा की ऐसा कहा जा सकता है । 
प्रन्‍तत ८६--विभाव परिणति विनाशवाय धृपभ्‌' का कवित्त 
क्या है ? 
उ०--जड़ कर्म घ॒माता है मुझको, यह भिथ्या भ्रान्ति रही मेरी। 
से राग हेष किया करता, जब परिणित होती जड़ देरी ॥ 
यो भावकर्म या भावसरण, सदियो से करता आया हु। 
निज अनुपम गन्ध अनल से प्रभु, पर-गन्ध जलाने आया हूं।। 
फल 
प्रदत्त ४७--फल हारा पूजा करते समय हमारी भावना कंसी 
होनी चाहिए ? 
उत्तर-प्रभो ! मुझे देवगति की प्राप्ति हो, ससार में सब प्रकार 
की अनुकूलता मिले, व्यापार आदि अच्छा चले, इत्यादि कोई भी 
सासारिक फल प्राप्त करने की मुझे अभिलाषा नही है। किन्तु मुझे 
एकमात्र मोक्षफल की प्राप्ति हो--ऐसी भावना हमारी फल द्वारा पूजा 
'फरते समय होनी चाहिए । 


प्रघ्न ८८प->फल चढ़ाने का रहस्य कया है ? 
उत्तर--जैसे-- (१) प्रथम खेत को जोतकर, साफ करके जमीन 


को पोला बनाया जाता है। (२१ फिर पानी दिया जाता है। (३) 
फिर जब बीज बोते हैं तब वृक्ष होता है. (४) बाद मे वृक्ष पर फल 
आता है, उसी प्रकार (१) प्रथम शास्त्रो मे जी बाते बतायी हैं तथा 
नदैव-गुरु जो कहते है उसे प्रमाण माने । अपनी समझ में न आवे उसे 
असत्य ना कहे । देव-गुरु-शास्त्र की जो आज्ञा हो उसे ध्यानपूर्वेक सुने 
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विचारे, यह खेत जोतकर साफ करके जमीन को पोला बचाने के 
समान है। (२) पर द्रव्यो मे कर्ता-भोकता की बुद्धि मिथ्यात्व है ।' 
पूजा-दया-दान-अणुव्नत-महात्रत-सोलह कारण आदि भावपुण्य बन्ध 
का कारण है मोक्ष का कारण नही है। पुण्य करते-करते धर्म होगा, 
निमित्त से उपादान में कार्य होता है ऐसी मान्यता घोर अज्ञानता 
है--ऐसा स्वीकार करना यह खेत मे पानी देने के [समान है। (३) 
अज्ञानी जीव अनादि से एक-एक समय करके मोह-राग-हू ष के कारण 
दुल्ली हो रहा अब वर्तमान में अपने स्वभाव का आश्रय लेकर 
सम्यग्दर्श नादि की प्राप्ति करे तो यह बीज वोने के समान है। (४) 
अपनी आत्मा में विशेष स्थिरता करके चारित्ररूप मोक्ष की प्राप्ति-- 
यह वृक्ष पर फल के समान है यह फल चढाने का रहस्य है । 
प्रझन ८९ फल क्यो चढ़ाया जाता है ? 
पत्तर-हे भगवान ! मैंने अनादि से एक-एक समय करके पुण्य 
से धर्म माना तथा वाह्म क्रियाओं मे सुन्दर फलो के चढाने से धर्म 
माना। अब मैं उस खोटी बुद्धि का नाश करने के लिए और सच्ची 
शान्ति प्राप्त करने के लिए फल चढाता हू । अत खोटी बुद्धि के नाश 
के लिए और सच्ची शान्ति प्राप्ति के निमित्त रूप फल चढाया जाता है ।* 
प्रन्‍् ६ ०--जब तक सोक्ष की प्राप्ति ना हो तब तक दया करना 
चाहिए ? 
उत्तर-जसे - जब देवो को अमृत की इच्छा हुई तब उन्होने समुद्र 
का मंथन किया। मथन करते-करते कीमती रत्न निकले उससे वे 
सन्तुष्ट नही हुए। तब भी समुद्र का मथन करते रहे तो उन्हे हला-हल 
जहर प्राप्त हुआ उससे वे भयभीत नहीं हुए। बाद में मथते-मथत्ते 
अमृत को प्राप्ति हुई तब उन्हे शान्ति मिली, क्योकि निर्िचित वस्तु 
को प्राप्ति के बिना घीर-वीर पुरुष विराम नही लेते है, उसी प्रकार 
हमे अमृतरूपी मोक्ष की प्राप्ति करनी हैं जब तक वह ना मिले, तब 
तक शुभभावों मे तथा अनुकूल सयोगो मे सन्तुष्ट नही होना चाहिए 


जम 
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“और प्रतिकूल अनिष्ट सयोग से जरा भी डगमगाना वही चाहिए तभी 
'झोक्षफल की प्राप्ति सम्भव है । 
प्रन्‍त्त &९--आजकल जीव मोक्ष का पुरुएार्थ नहीं कर सकता तो 
-क्या फल से आजकल पुजा नहीं हो सकती है ? 
उत्तर--शक्तिरूप मोक्ष का आश्रय लेकर दृष्टि मोक्ष प्राप्त होने 
"पर फल से पूजा की शुरूआत हो जाती है । 
प्रथव €२--मोक्ष पद प्राप्तदे फलम्‌ का कवित्त क्‍या है ? 
४०-जग से जिसको निज कहता से, वह छोड़ मुझे चल देता है। 
में आकुल व्याकुल हो लेता, व्याफुल का फल व्याकूलता है॥ 
मे ज्ान्त निराकुल चेतन हूं, है मुक्तिरसा सहर्चारि मेरी। 
यह सोह तडक्ष कर टूट पड़े, प्रभु सार्थक्ष फल पुजा तेरी ॥ 


अर्घ 

अइन ६३--अर्घ के क्रितने आर्थ हैं ? 

उत्तर-दो अर्थ है, (१) पूजा की सामग्री, (२) कीमती वस्तु । 

प्रह्न €४-पुजा की सामग्री से क्या तात्पयं है ? 

उत्तर--मैं भगवान को अष्ट द्रव्य रूपी अघे (सामग्रो) से पूजता 
कि 

प्रबल €५--क्रीमती वच्तु से क्या तात्पय है । 

उत्तर--अमूल्य पद प्राप्त करने के लिए कीमती वस्तु अपंण 
“करता हु । 

प्रशत ६६--कीमती वरतु क्‍या है ” 

उत्तर--विजा रिये, माँगते है अनघेपद । बासमती चावल तो घर 
मे खाने के काम आवेगा और भगवान की पूजा सामग्री में मोटा, टूटा, 


जरा-सा चावल, जरा-सा नैवेद्य, एक बादाम, दो लोग चढाते हैं। 
अच्छा घी तो घर पर काम आ जावेगा मन्दिर में डाल्डा ही ले जाते 
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हैं । देखो, देते हैं थोडी कीमत की चीज ओर चाहते है अमूल्य पद 
कितना आइचयं है । 


प्रन्‍ल €७--क्या कोमती वस्तु अपंग किये बिना मोक्ष पद की 
प्राप्ति नहों हो सकतो है ? 
उत्तर--जैसे--कोई मनुष्य पाँच रुपया लेकर हीरा खरीदने जावे 
तो क्‍या उसे हीरा मिलेगा ? कभी भी नहीं मिलेगा, उसी प्रकार 
अमूल्य पद अर्थात्‌ मोक्ष पद प्राप्त करने के लिये कीमती वस्तु को 
अपंण करना पडेगा, तभी उसकी प्राप्ति होगी । इतना ही नही किन्तु 
जैन नाम घराकर अपुब्रत, महात्रत, सोलह कारण आदि शुभभावों 
को कीमती मान रबखा है। पात्र जीव कहना है कि हे भगवान ! 
मं इसको भी अपंण करता हू । जहाँ से कभी भी वापस ना आना पड़े 
ऐसे अमूल्य पद की प्राप्ति के लिए आपके चरणो में अघे चढाता हु । 
प्रइल €८-- अनर्घेपद प्राप्ताये अर्धभ्‌ का कवित्त क्या है ? | 
छ०-क्षणभर॒विज रस फो पी चेतन, सिथ्या मल को धो देता है। 
काषायिक भाव विनष्ट किये, निज आनन्द अमृत पीता है ॥ 
अनुपम सुख तव विलसित होता, फेवल रवि जगमग करता है। 
दर्शनबल पूर्ण प्रगद होता, यह ही अभरहत अवस्था है॥ 
यह अर्घे लमपंण करके प्रभु, निजगुण का अर्घ बनाऊँगा। 
ओर निद्चित तेरे सदृश प्रभु, अहंन्त अवस्था पाऊँगा ॥ 
तास ज्ञान का कारण, स्व-पर विवेक बखानों। 
कोटि उपाय बनाय, भव्य तानो उर आनोौ ॥ 


॥ पूजा समाप्त ॥॥ 


 %ु-के फै-> १ 
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दसवाँ प्रकरण 
समयसार गा० १६० का रहस्य क्या हे ? 


भरन १-समयसार गा० १६० पुण्य-पाप अधिकार की है, इसमें 
तेरा सर्वज्ञ-सवंदर्शी स्वभाव है यह कहने का दया प्रयोजन है? 

उ०-यह सर्वेज्ञानी दशिभी, निजरकर्स रज आच्छाद से 

संसार प्राप्वन जानता, वो सर्व को सब रीत से १६०॥ 

अर्थ--वह आत्मा स्वभाव से सर्व को देखने-जानने वाला है 
तथापि अपने कर्म मल से लिप्त होता हुआ व्याप्त होता हुआ, ससार 
को प्राप्त हुआ, वह सब प्रकार से सर्वे को नही जानता । 

प्रश्न २-पुण्य-पाप अधिकार से सर्वज्ञ और सर्वदर्शों की बात 
क्यों की ? . 

उत्तर--( १) जब तक जीव को पुण्य-पाप की रुचि रहेगी तब तक 
उसे सम्यन्दर्शन नहीं होगा और (२) पर्याय मे जब तक पुण्य भाव 
रहेगा तब तक सर्वज्ञ-सवंदर्शी नही बन सकता है। यह बताने के लिये 
पुण्य-पाप अधिकार मे सर्वज्ञ-सवंदर्शी की बात की हे । 

प्रश्त ३--किस जीव को सम्यर्दर्शन की प्राप्ति नही होगी ? 

उत्तर-(१) जो जीव दया-दान-पूजा-अणुक्नत-महात्रतादि 
विकारी भावो से धर्म की प्राप्ति होवे। (२) ससार अवस्था मे शुभ- 
भाव कुछ तो मदद करता ही है। (३) शुभ करते-करते धर्म की 
प्राप्ति हो जावेगी आदि मान्यता वाले को पुण्य की रुचि है उसको 
कभी भी सम्यर्दर्शन होने का अवकाश नही है । 

प्रदत्त ४--गा० १६० में से दो बोल कौन-फौन से निकलते हैं ? 

उत्तर--(१) जब तक जीव को पर लक्षी ज्ञान और पुण्य की 
मिठास रहेगी तव तक उसे सर्वज्ञ और सर्वेदर्शी की श्रद्धा नही हो 
सकती अर्थात्‌ जब तक जीव को परलक्षी ज्ञान के उघाड की रुचि, 
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पृषण्यभाव, पृण्यकर्म और पुण्य की सामग्री की रुचि रहेगी तब तक उसे 
सम्यग्यदर्शन की प्राप्ति नही होगी और (२) जब तक पर्याय मे पुण्य- 
पाप का भाव रहेगा तब तक सर्वज्ञ और सर्वेदर्शी नही बन सकता ! 

प्रझचत ५--म्या आात्महित साधने के लिए सोक्षमार्ग में पुण्यकर्से- 
पुण्यभाव, पुण्य फी सामग्री तथा परलक्षी ज्ञान के उघाड़ की किचित्‌ 
मात्र भी कीमत नहीं है ? 

उत्तर--वास्तव में सम्यग्दर्शन प्राप्त करने के लिए; श्रेणी मॉडिने 
के लिए, सिद्धदशा प्राप्त करने के लिए पृण्यक्रम॑, पुण्यभाव, पुण्य की 
सामग्री तथा परलक्षी ज्ञान के उघाड की किचित्‌ मात्र आवश्यकता 
नही है । एक मात्र मैं अखण्ड त्रिकाली परम पारिणामिक भाव रूप हू 
ऐसे अनुभव और ज्ञान की ही आवश्यकता है । 

प्रश्त ६--क्या सम्यन्द्शेन प्राप्त करने के लिए पुण्य करें, पुण्य- 
भाव, पुण्य की सामग्री तथा परलक्षी ज्ञान के उघाड़ को किचित्‌ 
जरूरत नहीं है ? 

उत्तर--नही है । विचारो ! चार गति के चार जीव हैं। (१) 
सातवें नरक का नारकी जहाँ पर प्रतिकूल सयोग भरा पड़ा है। (२) 
नव ग्र वेयक का मिथ्यादृष्टि देव जहा पर अनुकूल सयोग भरा पडा 
है। (३) स्वयभ्रमण समुद्र का मगरमच्छ तिर्यच जो जल में पडा है। 
(४) वडा भारी महाराजा मनुष्य जो हीरो के सिंहासन पर बेठा है। 
इस प्रकार चारो गतियो के जीवो को पुण्य-पाप के सयोगों में बडा 
अन्तर है| नारकी-देव को कुमति आदि तीन ज्ञान का उघाड है ओर 
मनुष्य-तिर्यच को कुमति आदि दो ज्ञान का उधाड है। 

चारो गतियो के चारो जीवो को मानों मोटे रूप से ८ बजकर 
एक' मिनट पर सम्यर्दर्शन होना है तो८ बजे सम्यर्दर्दन के योग्य 
आत्म सन्मुखतारूप शुभभाव समान होते हैं क्योकि जब जीव को 
सम्यक्त्व को प्राप्ति होती तब करणलब्धि का तीसरा भेद अति- 
वृत्तिकरण का अभाव होकर ही होता है इस प्रकार चारो गतिओ के 
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जीवो के सयोगों में व ज्ञान के उघाड मे बड़ा अन्तर होने पर भी 
आत्म सन्मुखतारूप परिणाम समान होते है । अत सम्थक्त्व की प्राप्ति 
मे बाह्य सयोग बाधक-साधक नही होते है। जीव एक मात्र अपने 
त्रिकाली स्वभाव का आश्रय ले, तो तुरन्त सम्यर्दशेन की प्राप्त होती 
है । ऐसा जानकर सयोग भौर सयोगी भावों की रुचि का त्याग करके 
सम्यग्दशेन प्राप्त करना चाहिए | 

प्रइन ७--क्या श्रेणी साँडने के लिए भी पुण्य कर्म, पुण्यभाव, 
पुण्य की सामग्री तथा परलक्षी ज्ञान के उधाड़ की किचित्‌ जरूरत 
नहीं है ? 

उत्तर-नहों है। विचारिये--चार भावलिगी मुनि है। (१) एक 
मुनि को मति-श्रुतज्ञान का अल्प उघाड़ है और सुनि पदवी है। 
(२) दूसरे मरुति को मति श्रुत अवधिज्ञान का उघाड है और उपाध्याय 
पदवी है। (३) तीसरे मुनि को मति-श्रुत-मन पर्येय ज्ञान का उधांड 
है और कोई पदवी नही है (४) चौथे मुनि को सति श्रुत-अवधि-मन 
पर्यय चार ज्ञान का उधाड है और आचाये पदवी है । 

विचारिये-चारो भावलिंगी मुनि है ज्ञान का उघाड कम-ज्यादा 
होने पर भी यह चारो मुनि एक ही साथ श्रेणी माँडे वो शवे ग्रुण- 
स्थान मे शुद्धि चारो मुनियों को समान ही होती है तो वह ज्ञान का 
उघाड भौर पदवी क्या कार्यकारी रहा ” कुछ भी नही । एक मात्र 
अपने त्रिकाली स्वभाव की एकाग्रता ही श्रेणी के लिए कार्यकारी है। 

[अ] जैसे--शिवशभूति मुनि को ज्ञान का अल्प उधघाड होने पर 
भी आत्मा मे स्थिरता करके अन्तम्‌ ह॒ते मे केवलज्ञान की प्राप्ति को 
(आ) दूसरी तरफ अवधिन्नान-मन पर्ययाज्ञान मे उपयोग हो तो श्रेणी 
नही माँड सकता है। इससे सिद्ध हुआ श्रेणी मॉड्ने मे भी परलक्षी 
ज्ञान के उघाड को, पुण्यकर्म, पुण्यभाव, पुण्य की सामग्री की किचित्‌ 
मात्र आवद्यकता नहीं है एक मात्र आत्मा में एकाग्रता की ही 
आवश्यकता है । 


है 
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प्रदन ८--ण्या सिद्धदशा प्राप्त करने के लिए भी पुण्य क्में, पुण्य: 
भाव, पुण्य को सामग्रो तथा परलक्षों ज्ञान के उधाड़ को किचित्‌ 
सात्र आवद्यकता नहीं है ? ह 

उत्तर--नही है विचारिये ! सिद्धशिला ४५ लाख योजन की है 
उसके नीचे २५ लाख योजन जमीन है और २० लाख योजन पानी 
ही है। भगवान की वाणी मे आया है कि सिद्धशिला मे कोई जगह 
सुई की नोक के बराबर भी खाली नही है, जहाँ पर अनन्त सिद्ध 
विराजमान न हो । 

प्रइ्न €--जहाँ पर जमीन है वहाँ पर तो अनन्त सिद्ध समयश्रेणी 
से लोकाग्र से धिराजमान हैं यह बात सप्तक मे आती है। परन्तु जहाँ 
अनादिअनन्त पानी है वहाँ पर भी अनन्त तिद्ध विराजमान हैँ यह 
बात समभ में नहीं आातो ब्योकि जो जीव मोक्ष मे जाता है वह सम- 
श्रेणी से ही जाता हे, जहाँ पानी-पानो ही है वहाँ से सोक्ष फैसे होगा ? 

उत्तर--कोई पूर्व भव का बेरी देव भावलिगी मुनि को उठाकर 
जेसे घोवी कपडे पछाडता है उठाकर समुद्र मे पछाडे वह वहाँ पर ही 
केवलज्ञान प्राप्त करके मोक्ष मे चला जाता है। देखो | बाहर का 
सयोग कसा है । इसलिए सिद्धदशा प्राप्त करने के लिए भी पुण्य कम, 
पुण्यभाव, पुण्य की सामग्री और परलक्षी ज्ञान के उघाड की जरूरत 
नही है। 

हे भव्य ! तू अनादिअनन्त भगवान रूप शक्ति का पिंड है। उसके 
आश्रय से ही सम्यर्दर्शनादि, श्रेणी और सिद्धदशा की प्राप्ति होती है 
परलक्षो ज्ञान के उघाड से, पुण्यभाव, पुण्यकर्म और पुण्य की पदवी 
से नही। ऐसा जानकर एक बार अपनी ओर दृष्टि करे तो तुझे 
पता चले, किसी से भी पूछना ना पडेगा । 

प्रन्‍नन १०--फिर अपने हित के लिए क्‍या करें ? 

उत्तर--अपने कल्याण के लिए पुण्यकर्म, पुण्यभाव, पुण्य की 
सामग्री तथा परलक्षी ज्ञान के उघाड की रुचि छोडकर अपने त्रिकाली 
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ज्ञायक स्वभाव का आश्रय ले तो तभी आत्मा में धर्म की शुरूआत, 
वृद्धि और पूर्णता होगी । 


समयसार कलश २१५१वें का रहस्य 


प्रन्‍्त १-२१ १वाँ कलश कया बताता है ? 
उत्तर--स्वतन्त्रता की घोषणा करता है। 
प्रन्‍त्त २--२१ १वां कलश तथा उसका अर्थ बताओ ? 
उ०-मनु परिणास एवं किल कर्म विनिश्चयतः 
स भवति नापरस्य परिणासिन एवं भवेत्‌ । 
न भवति कत्‌ शून्यमिह कर्म न चकतया 
स्थितिरिह वस्तुनो भवतु करत तदेव तत* ॥२११॥ 
अथे--वस्तु स्वयं ही अपने परिणाम की कर्ता है उसका (वस्तु 
का) दूसरे के साथ कर्ता कर्मपना नही है । इस बात को इस कलश में 
४ बोलो हारा समझाया है। (१) वास्तव में परिणाम ही निश्चय से 
कर्म है। (२) परिणाम अपने आश्रयभूत परिणामी का ही होता है 
अन्य का नही । (३) कमं-कर्ता के बिना नही होता । (४) वस्तु की 
एक रूप स्थिति नही रहती । इस कलश में महा सिद्धान्त भरा है। 
विश्व मे जीव अनन्त, पुद्गलद्वव्य अनन्तानन्त, धर्म अधर्म--आकाश 
एक एक और लोक प्रमाण असख्यात कालद्रव्य है, इन सब द्वव्यो के 
स्वरूप का नियम क्या है ? ये बात इस कलश में समक्ाई है । 

(१) कोई गाली देता है; (२) घन चोरी चला जाता है, (३) 
शरीर मे अनुकूलता या प्रतिकूलता होती है, (४) घर मे कोई मर 
जाता है, (५) बच्चे कहना नहीं मानते; (६) लडकी भाग जाती है, 
(७) लाखों रुपयो का लाभ-नुकसान होता है आदि प्रसंग उपस्थित 
होने पर यदि २११वाँ कलश हमारे सामने होगा तो भशान्ति नही 
आवेगी, क्योकि ज्ञानी तो जानता है कि वस्तु की एक्रूप स्थिति नही 


रहती है । 
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प्रइत ३--बाध्तव मे परिणाम हो निशचय से कर्म है इसे 
समझाइये ? 


उत्तर-परिणामस, कार्य, कम, दा, हालत, कन्‍्डोसन, यह सब 
पर्यायवाची शब्द हैं। परिणाम परिणामी का ही होता है। सबसे पहले 
निर्णय करना चाहिए यह क्‍या है ? जैसे किसी ने कहा--बाई ने रोटी 
बनायी तो विचारों यहाँ कार्य क्‍या है। रोटी वनाना कारें है वह 
आटे से हो बनी है। इसी प्रक्रार ससार में जो कार्य होता है वह 
परिणामी से होता है ऐसा जो समझा उसमे “वास्तव मे परिणाम ही 
निश्चय से कम है! ऐसा माना। वास्तव में पहला बोल समभकने से 
(१) ज्ञान हुआ वह ज्ञान मे से आया, (२) सम्यर्दर्शन हुआ वह श्रद्धा 
गुण मे से हुआ, (३) दिव्यध्वनि हुई वह भाषावगंणा में से हुई, (४) 
राग आया वह चारित्र ग्रुण मे से आया आदि वातो का निर्णय हो 
जाता है। 


प्रन्‍न ४--परिणाम्त अपने आश्रयभुत परिणामी का हो है अन्य 
का नहीं-इससे क्या तात्पर्य है। 

उत्तर--जों पहले बोल मे नही समझा उसे और स्पष्ट करने के 
लिए आचाये भगवान ने अति कृपा की। जंसे (१) ज्ञान हुआ वह 
ज्ञान युण मे से ही आया वह आँख, नाक, कान, कम के क्षयोपशमादि 
से नहीं आया । (२) सम्यग्दर्शन हुआ, वह श्रद्धा गुण मे से ही हुआ 
है देव-गुरु से, दशनमोहनीय के उपशमादि से नही हुआ । (३) दिव्य- 
घ्यनि भाषावगंणा से ही आयी है, भगवान से नही । (४) ज्ञान गुण 
मे से ही ज्ञान आया है चारित्र आदि बाक्नी गुणों से नही आया है। 
(५) यथाख्यातचा रित्र प्रगटा वह चारित्र गुण मे से ही आया है बाको 
ज्ञान-श्रद्धा आदि गुणो मे से नही आया आदि बातो का स्पष्टीकरण 
दूसरे वोल में अस्ति-नास्ति से समझाया है। इसमे जो काये हुआ है 
बह द्रव्य का हो है, अन्य का नहीं। एक द्रव्य मे अनन्त गुण है, एक 
गुण का कार्य दूसरे गृण से हुआ नही है यह बात भी समझायो है। 
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, इससे जीव को अनादिकाल से पर मे कर्ता-भोक्‍ता वृद्धि का अभाव 
होकर धर्म की प्राप्ति होती है। 
हे प्रदत ५--कर्म कर्ता के बिना नही होता” इससे क्‍या तात्पयय 

उत्तर-सस्तार में जो कार्य होता है वह कार्य कर्ता के बिना नही 
होता है, जेसे (१) ज्ञान हुआ, वह ज्ञान गुण बिना नही होता (२) 
दिव्यध्चनि हुई, वह भाषा वर्गणा के बिना नही हुई (३) गाली वह 
भाषा वर्गणा के बिना नही हुई । जो मात्र पर्याय का ही मानते हैं द्रव्य 
को नही मानते है उनसे कहा कि 'पर्याय द्रव्य बिना नही होती है ।' 
जब अनादिअनन्त कर्ता स्वय स्वतन्त्रता पूर्वक अपना-अपना कार्य 
करता है ऐसा जाने-माने, तो उसे तुरन्त धर्म की प्राप्ति होती है | 

प्रशतत ६-- वस्तु को एकरूप स्थिति नहीं रहती” इससे कया 
तात्पयं है ? 

उत्तर--जो वस्तु है उसका एक-एक समय करके बदलना उसका 
स्वभाव है। जैसे (१) अभी-अभी यह आदमी हमारी प्रशसा कर रहा 
था, इतने मे निन्‍दा क्यो करते लगा ? अरे भाई “वस्तु की एकरूप 
स्थिति नही रहती । (२) अभी थोडा ज्ञान था, ज्यादा केमे हो 
गया ? “वस्तु की एकरूप स्थिति नही रहती! । (३) पहले ज्ञान ज्यादा 
था, अब कम कैसे हो गया ? अरे भाई “वस्तु की एकरूप स्थिति नहीं 
रहती! । (४) इच्द्रभृति गृहीत मिथ्यादृष्टि था, उसे भगवान महावीर 
के समवशरण मे आने पर. सम्यग्दर्शन, मुनिपता, गणधरपना, अवधि 
मन पर्ययज्ञान कंत्ते हो गया ? अरे भाई, “वस्तु को एकछूप स्थिति 
नही रहती है ।” (५) मारीच को भगवान आदिनवाथ के समवशरण 
मे सम्यक्त्व नही हुआ, शेर पर्याय मे कैप्ते हो गया ? अरे भाई, वस्तु 
की एकरूप स्थिति नही रहती है! । ऐसा जीव जाने तो नियम से 
विकार का अभाव होकर धर्म की शुरूआत होकर वृद्धि और पूणणता 


होती ही है। 


प्रशत्त ७--२११ कलश के चार बोल समभते वाले जीव को कंसे 
कैसे भाव एकत्वबुद्धि पूर्वक नहीं आते ? दे 

उत्तर-- (१) ऐसा क्यो, (२) इससे यह, (३) यह हो, यह ना 
हो आदि प्रदन उपस्थित नही होते हैं। ज्ञानो तो सबका ज्ञाता है 
क्योकि वह जानता है कि वस्तु को एकरूप स्थिति नहीं रहती है ।' 

प्रश्त द--' ऐसा क्यो” ऐसे प्रश्त के लिए ज्ञान स्वभाव में स्थान 
ष्यो नहीं है ? 

उत्तर--( १) एक मनुष्य दूसरे मनुष्य की निन्‍दा कर रहा था, 
एकाएक उसको प्रशसा करने लगा। (२) पादवेनाथ भगवान का 
जीव हाथी की पर्याय. में पागल बना फिरता था, उसे उद्ी पर्याय में 
सम्यग्दर्शन की प्राप्ति हुई अज्ञानी को ऐसा लगता है । ऐसा क्यो । 
परन्तु ज्ञाता स्वभाव को जानने वाले ज्ञानो के लिए यह प्रश्न 
नही उठता, क्योकि 'वस्तु की एकरूप स्थिति नहीं रहती है! और 
परिणाम परिणामी का ही होता है अन्य का नही । 

प्रदत्त £--निन्‍्दा या गाली के शब्द सुतकर अज्ञानी को और 
ज्ञानी को कंसे-फैसे भाव होते हैं और क्यो होते हैं ? 

उत्तर--'किसी ने गाली दी ।' (१) ज्ञानी तो जानता है “गाली 
तो मात्र छाव्दों की अवस्था है। अमुक-अमुक अक्षरों के मिलने से शब्द 
बने है । यह कोई निन्‍दा नही है। अज्ञानी ऐसा मानता है 'यह मेरी 
निन्‍दा हुई! यह उसकी मान्यता का दोष है और वह मान्यता ही 
दुख का कारण है। 

(२) ज्ञानी जानता है जीव चेतन होने से जड दाब्दो की अवस्था 
कर ही नही सकता, क्योकि शब्द भाषावर्गणा का ही कार्य है। 
जज्ञानी जीव भी निन्‍्दा के शब्दों को तो परिणमन करा नही सकता 
किन्तु वह गाली देने का द घ भाव करता है और वह मात्र है प॒ भाव 
से ही दुखी हो रहा है। 

प्र<त्त १०-- किसी ने गाली दी! इस पर ऐसा क्यो ? इस अपेक्षा 
पर विचार फरते हैं ? 
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उत्तर-- (१) ज्ञानी जानता है--सामने वाला जीव निनदा के 
हाव्दों को परिणमन करा नही सकता, क्योकि निन्‍्दा के शब्दों का 
कर्ता भाषावगंणा है और द्व प भाव का कर्त्ता अज्ञानी का चारित्र गण 
है, इसलिए (दूसरे जीव पर) क्रोध करने का प्रश्त ही उपस्थित नही 
होता है । 

२) सामने वाला जीव मुझ अरूपी ज्ञायक स्वभावी भात्मा को 
देख नही सकता, इसलिए जब वह देख नही सकता तो उसने मश्े 
कुछ कहा ही नही । अज्ञानी तो शरीर और नाम को उद्दश्य करके 
निन्‍्दा करता है। परन्त ज्ञानी विनारता है शरीर और नाम तो मेरा 
है ही नही । शरीर ओर नाम तो भेरे से पर है, इसलिए ज्ञानी को 
दुःख नही है। शरीर और नाम अपना नही होने पर भी उसे अपना 
मानने रूप भूल अज्ञानी जीव करता है, वह ही उसके दुख का 
कारण है । 

(३) जिस समय इस जीव के ज्ञान का उधाड निन्‍दा के शब्दों 
का ज्ञान करने रूप होता है । उस समय वह शब्द ही सामने शंय रूप 
होता है ऐसा ज्ञानी जानता है । लेकिन अज्ञानी विचारता है कि मेरी 
निन्‍दा ना हो अर्थात्‌ अव्यक्त रूप से ऐसा मानता है कि निन्‍दा के 
शब्दों वी ज्ञान पर्याय मुझे ना हो । ज्ञान पर्याय तो ज्ञान गुण की है 
अर्थात्‌ ज्ञान ग्रुण मुझे ना हो ऐसा माना। ज्ञान ग्रुण आत्मा का है 
अर्थात्‌ मेरी आत्मा मुझे ना हो ऐसा माना । ऐसी मान्यता वाला जीव 
आत्मघाती महा पापी है। 

इससे यह सिद्ध हुआ सामने वाला जीव मेरी निन्‍दा करता है। 
ऐसा क्यो ? ऐसे प्रश्न का ज्ञान स्वभाव को जानने वाले के लिए स्थान 
ही नही । इस प्रकार समभकर ज्ञाता स्वभावी बनकर २११वें कलश 
का मर्म समभकर थुखी रहना ज्ञानी का कार्य है क्योकि ज्ञानी जानता 
है वस्तु की एक रूप स्थिति नही रहती और परिणाम परिणामी का 
ही होता है, अन्य का नही । 
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प्रइन ११-- इससे यह क्या ऐसा प्रह्न भी ज्ञान स्वभावी ज्ञाचः 
को उठता नहीं ? 
उत्तर--जैसे--हजार रुपया खो गया अज्ञानी ऐसा मानता है कि 
मेरा रुपया गया, इसलिए मुझे दू ख होता है। वास्तव में रुपया खो 
जाने के कारण दुख नही परन्तु “मेरा खो गया” यह मान्यता हो 
दुख का कारण है। ज्ञानी तो विचारता है कि रुपया गया, वह तो 
पुदगल की क्रियावती शक्ति के कारण गया। उसके जाने के कारण 
मुझे दुख है ही नही। मैं तो स्व पर प्रकाशक ज्ञान स्वभावी आत्मा 
हू । इसलिए स्व के ज्ञान के समय रुपया खो जाने रूप पुदंगल की 
अवस्था हुई उसका तो मै मात्र परज्ञेय रूप से जानने वाला हू, ऐसा” 
जानने से ज्ञानी को दु ख नही होता है। इससे सिद्ध होता है कि पर 
के कारण आत्मा में कुछ भी नही हो सकता। फिर “इससे यह' का” 
प्रइन ज्ञानी को नही उठता, मात्र अज्ञानी को ही उठता है। ज्ञानी तो 
जानता है वस्तु की एकरूप स्थिति नही रहतो है! परिणाम परि- 
णामी का ही होता है, अन्य का नही । 
प्रदन १२--यह हो, यह ना हो कया ऐसा प्रइन भी ज्ञान स्व-- 
भावी ज्ञान को उठता नही है ? 
उत्तर-- (१) सस्तार मे मेरे मित्र ही हो, कोई दृश्मन ना हो। 
(२) सदा ज्ञानों ही हो, अज्ञानी ना हो। (३) मेरो अनुमोदना करने” 
वाले हो, विरोध करने वाले ना हो (४) अच्छा ही हो, बुरा ना होवे। 
ऐसा अज्ञानी मानता है परन्तु ऐसा कभी हो नही सकता, क्योकि सब" 
पदार्थ सत्‌ है, प्रत्येक पदार्थ कायम रहकर पलटना ही उसका स्वभाव 
है। क्योकि 'वस्तु को एकरूप स्थिति नही रहती है! ऐसा मानने वाले' 
ज्ञानी जीव को 'यह हो, यह ना हो' ऐसा प्रश्न उठता ही नही । ज्ञानी 
तो समभता है कि सप्तार के सम्पूर्ण पदार्थ सत्‌ है तथा सदा काल 
कायम रहते हुए पलटते रहना उनका स्वभाव है। फिर अमुक ज्ञेयः 
हो और अमुक ना हो, ऐसा भेद पाडना वह ज्ञान स्वभाव मे नहो है । 
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चसलिए ज्ञानी तो सबका ज्ञाता ही रहता है क्योकि यह सत्‌ द्रव्य 
'लक्षणम्‌! “उत्पाद व्यय ध्रोग्ययुक्त सत' के रहस्य को जानता है और 
भगवान अमृतचन्द्राचा्य रचित २११ वें कलश के चार वोलो को 
'जानता है कि (१) वास्तव में परिणाम निरचय से कर्म है। (२) परि- 
'णाम अपने आश्रयभूत परिणामी का ही है, अन्य का नही। (३) कर्म 
कर्त्ता के बिना नही होता (४) वस्तु की एकरूप स्थिति नही रहतो 
है। इसलिए ज्ञानी को (१) ऐसा क्यो (२) इससे यह (३) यह हो, 
यह ना हो, ऐप्े प्रश्न उपस्थित नहीं होते है | वह तो सिद्ध भगवान 
के समान ज्ञाता-दृष्टा रहता है, मात्र जानने मे प्रत्यक्ष-परोक्ष का भेद 
है, जानने मे विरुद्धता नही । ऐसा ज्ञान स्वभावी का रहस्य बताने 
वाले जिन जिनवर और जिनवर वृपभो को बारम्वार नमस्कार । 


३ कु $कू+ 





सोक्ष और बंध का कारण 


साधक जीव के जब तक रत्नत्रय भाव की पुर्णत/ 
नही होती तब तक उसे जो कर्मबध होता है उसमे 
रत्नन्नय का दोष नहीं है। रत्नन्नय तो मोक्ष का हो 
साधक है, वह बध का कारण नहीं होता; परन्तु उस 
समय रत्वन्नय भाव का विरोधी जो रागांश होता है 

वही बध का फारण है | | 
जीव फो जितने अश् में सम्यग्दशंन है उतने अश तक 
बधन नही होता; किन्तु उसके साथ जितने अश मे राग 

है उत्तने ही अंश तक उस रागाश से बधन होता है | 


(9रुषार्थ सिद्धयुपाय गाथा २१२, २१५) 
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ग्यारह॒वाँ प्रकरण 
प्रवचनसार & रेवीं गाथा का रहस्य 


प्रश्न १--भर्थ' का सतलब क्या है ? 
उत्तर-- (१) अर्थ अर्थात प्रयोजन | दु ख का अभाव और सुख 
-की प्राप्ति यह ही प्रत्येक जीव का प्रयोजन है और नही है। (२) 
प्रकृष्ट रूप से अपनी आत्मा में जुडान करना उसका नाम प्रयोजन है। 
प्रदत्त २--अपनी आत्मा मे प्रक्ृष्ट रूप से जुड़ान करने से क्‍या 
होता है ? 
उत्तर--अपनी आत्मा मे प्रकृष्ट रूप से जुडान करने से अनादि 
काल से जो समय-समय भावम्रण हो रहा था । उसका अभाव होकर 
सम्यग्दशंनादि की प्राप्ति होकर ऋषश् मोक्ष होता है । 
प्रश्न ३--अर्थ का दूसरा क्षर्थ क्‍या है ? 
उत्तर-श्री प्रवचनप्तार गा० ६३ मे लिखा है कि-- 
है अर्थ द्रव्य स्वरूप, गुणात्मक कहा है द्रव्य को । 
अह द्रव्य-गुणो से पर्यायो, पर्येय सूढ पर समय है ॥६३॥ 
अत्यो खलु दव्बधभो, दव्वाणि गुणप्प गाणि भणि दाणि 
तेहि पुणो पज्जाया, पज्जय भुढा पर समया ॥€३ 
अर्थ--अर्थ द्रव्य स्वरूप है द्रव्यों को गुण रूप कहा गया है। द्रव्य 
ओर गुणो से पर्याये होती हैं पर्याययूढ जीव पर समय है। देखो ! 
यहाँ अर्थ को द्रव्य स्वरूप है ऐसा कहा है । 
प्रन्‍तत ४--कया द्रव्य ही अर्थ है ? 
उत्तर--श्री प्रवचनसार गा० ८७ मे द्वव्य-गुण और पर्याय तीनो 
को अर्थ नाम से कहा है । 
प्रशव ५--प्रव्य को अथे श्री प्रवचनसार में क्यो कहा है ? 


उत्तर--द्रव्य अपने भुणो और पर्यायों को प्राप्त होते हैं इसलिए 
अव्य को भर्थे कहा है। 
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प्रइ्त ६>यदि द्रव्य अपने गुणो और पययो को प्राप्त ना करे 
अर्थात दूसरो को प्राप्त करे तो क्या होगा ? 

उचर- अनर्थ हो जावेगा, क्योकि कोई भी द्रव्य अपने गुण-पर्यायो 
को छोडकर नही जाता है। परल्तु उल्टी मान्यता के कारण अभिप्राय 
में अनर्थ हो जावेगा । 

प्रन्‍त्त ७--गरुण को अथे श्री प्रचनसार में क्यो कहा है ? 

उत्तर--गरुण जो अपने आश्रय भूत द्रव्य और पर्यायों को प्राप्त 
होते हैं इसलिए गुण को अर्थ कहा है ।, 

प्रन्‍न ८>यदि ग्रुण अपने आश्रयमुत द्रव्य और पर्याय को प्राप्त 
न हो और गुण दूसरे द्वव्यो और पर्यायो को प्राप्त हो तो क्या होगा ? 

उत्तर--वास्तव मे सदेव गुण अपने आश्रयभूत द्रव्य और पर्यावो 
को ही प्राप्त होते है अन्य को नहीं। परन्तु कोई ऐसा कहे कि गुण 
दूसरे द्रव्य और पर्यायों को प्राप्त होते है तो उसकी मान्यता मे 
अनर्थ हो जावेगा । वह चारो गतियो मे घूमता हुआ मियोद की सर 
करेगा। 


प्रझतत -पर्याय को अर्थ श्री प्रवचनसार मे क्यो कहा है ? 

उत्तर--पर्याय द्रव्य को गुण को क्रम परिणाम से प्राप्त करती है 
इसलिये पर्याय को अर्थ कहा है । ' 

प्रश्त १०--यदि पर्याय द्रव्य-गुण को ऋ्रम परिणाम से प्राप्त ता 
करे तो क्या होगा ? 

उत्तर-वास्तव मे पर्याय द्रव्य-गुणों को क्रम परिणाम से ही प्राप्त 
करती है, अन्य को नही । परन्तु कोई उल्टा कहे, तो उसकी मान्यता 
में अनर्थ हो जावेगा । 

प्रइनन ११--द्रव्य-गुण-पर्यायथ को अर्थ” कहा, इससे हमको क्या 
लाभ हे ? 

उत्तर--प्रत्येक द्वव्य अपने-अपने गरुण-पर्यायो मे ही बर्तता है, 
वर्तता रहेगा और वर्त रहा है--ऐसा जाने-माने तो तुरन्त मोह का 
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अभाव होकर सम्यर्दशनादि की प्राप्ति होकर, क्रम से मोक्षरूपी 
लक्ष्मी का नाथ बन जाता है । 


प्रघन १२-प्रत्येक द्रव्य अपने-अपने गुण-पर्यायों से ही मुत-भविष्य- 
वर्तमात में वर्त रहा, च्तेंगा और वर्तेता रहा है ऐसा सिद्धान्त जानने 
से मानने से धर्म की प्राप्ति नियम से होती है यह सिद्धान्त शास्त्रों 
में कहां-कहाँ भाया है ? 
उत्तर--( १) मोक्षमार्ग प्रकाशक पृष्ठ ५२ मे लिखा है कि “अनादि- 
निधन वस्तुएँ भिन्‍त-भिन्‍न अपनी-अपनी मर्यादा लिये परिणमे है, कोई 
किसी को परिणमाया परिणमता नाही और परिणमाने का भाव नियोद 
का कारण है।” (२) कार्तिकेय अनुप्रेक्षा गा० २१६ मे लिखा है कि 
“समस्त द्रव्य अपने-अपने परिणामरूप द्रव्य-क्षेत्रकाल सामग्री को 
प्राप्त करके स्वय ही भावरूप परिणमित होते है, उन्हे कोई रोक नही 
सकता है ।” (३) 'तेहि पुणो पज्जाया' श्री प्रवचनसार गा. ६३ मे द्रव्य 
और गुणो मे प्याये होती है । (४८) लोक मे सर्वत्र जो जितने पदार्थ 
हैं वे सब निश्चय को प्राप्त होने से ही सुन्दरता को प्राप्त होते हैँ -वे 
सब पदार्थ अपने द्रव्य मे अन्तर्मग्न रहने वाले अपने अनन्त धर्मो के 
चक्र को चुम्बन करते है स्पर्श करते है। तथापि वे परस्पर एक दूसरे 
को स्पर्ण नही करते । अत्यन्त निकट एक क्षेत्रावगाह रूप से तिष्ट रहे 
है तथापि सदा काल अपने स्वरूप से च्युत नही हो। हैं पर रूप 
परिणमन न करने से अपनी अनन्त व्यक्ति नष्ट नहीं होत । इसलिए 
वे टकोत्कीर्ण की भाँति स्थित रहते है और समस्त विरुद्ध दार्य तथा 
अविरुद्ध कार्य दोनो की हेतुता से वे विश्व का सदा उपकार करते हैं, 
अर्थात्‌ वे टिकाये रखते हैं। [वमयसार गा० ३ की टीका से] (५) 
वस्तु वो मालिक वस्तु है, जो मालिक है वही कर्ता है। फिर मालिक 
के मालिक वनकर क्यो नीति न्याय गराते हो । (६) समयसार गा० 
१०३ तथा ३७२ महासिद्धान्त की गाथा हैं, इसमे भी वही लिखा है 
तथा समयसार मे २०० तथा २०१ का कलश देखो । (७) जड चेतन 
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की सब परिणति प्रभु, अपने-अपने में होती है, ऐसा पूजा मे भी आया 
है । (८) अस्तित्व-वस्तुत्व-द्रव्यत्वगुण बताता है कि वस्तु श्रौव्य 
रहती हुई, अपना-अपना प्रयोजनभूत कार्य करती हुई निरन्तर बदलती 
रहती है। (६) भगवान उमास्वामी ने 'सतृद्रव्यलक्षणम, उत्पाद 
व्यय भ्रौव्य युक्त सत्‌ ” यह महा सिद्धान्त बताया है।.... 

प्रश्न १३--जो भगवान का बताया हुआ ऐसा वस्तु स्वरूप महीं 
समानता उसे भगवान ने क्या-क्या कहा है ? 

उत्तर-- (१) ध्मयसार ५५वें कलथ में महा मोह अज्ञान अधघ- 
कार है उसका सुलटना दुनिवार है । तथा मिथ्यादृष्टि कहा है। (२) 
प्रवचनसार में “पद पद पर घोखा खाता है” ऐसा कहा है। (३) 
पुरुषार्थ सिद्धयुपाय में “तस्य देशना नास्ति” कहा है । 

प्रन्‍त्त १४--जो पर्याय उत्पन्त होती है तव कित्तको याद रबखें तो 
संततार का अभाव होकर मोक्ष की प्राप्ति हो ? 

उत्तर--श्री प्रवचनसार का “तेहि पुणो पज्जाया” अर्थात्‌ द्रव्य 
और गुणों से पर्यायें होती है पर से नहीं। ऐसा जाने तो ससार का 
अभाव होकर मोक्ष की प्राप्ति हो । 

प्रदन १५--(१) समयसार सें ज्ञान हुआ । (२) वर्शनमोहनीय 
के क्षय से क्षायिक सम्पक्त्व हुआ। (३) उसमे गाली दी, तो गुस्सा 
आया। (४) जीव विकार करे, तो नया करे वध होता है (५) 
दिव्यध्वनि से ज्ञाम होता है (६) ज्ञेयो के जानते से ज्ञान की प्राप्ति 
होती है आदि फथनो मे 'तेहि पुणो पज्जाया' का सच्चा ज्ञान कब 

है 


उत्तर--जैसे--'समयसार से ज्ञान हुआ” 'तेहि पुणो पज्जाया' से 
पता चला ज्ञान आत्मा के ज्ञान गुण से आया, समयसार से नही। ऐसा 
जानने से ज्ञान सुख, सम्यग्दर्शनादि परसे आता है ऐसी खोटी बुद्धि 
का अभाव हो तो 'तेहि _णो पज्जाया' को जाना । बाकी पाँच प्रश्नो 
के उत्तर इसी प्रश्न के अनुसार दो । 
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प्रइन १६--द्रव्य-गुण तो शुद्ध है पर्याय में अशुद्धि कहाँ से आई ?' 

उत्तर--द्रव्य-गुण तो अनादिअनन्त शुद्ध हैं उस पर लक्ष्य ना 
करने से पर्याय मे अशुद्धि उत्पन्न होती है और अपने द्रव्य गुणों के 
अभेद पिण्ड पर लक्ष्य करे तो शुद्ध पर्याय प्रगठ होती है पर से या 
द्रव्यक्रमों से उत्पन्न नही होती है । 

प्रइन १७--पज्जप म॒ढा हि पर सप्तया” अर्थात्‌ पर्यायमूढ पर 
समय है इससे कया तात्पयं है ? 

उत्तर-- जब आदिनाथ भगवात्र ने दीक्षा ली तो मारीच ने भी 
ली थी | उसने भगवान का विरोध किया ऐसा जानकर अज्ञानी दूं 
करता है । वही मारी व दसवे भव मे भयकर क्र शेर बना, जिसको 
देखकर जँगल के जीव थर्राति थे । उसकी करता देखकर, अज्ञानी को 
हंष होता है । शेर पर्याय मे सम्यग्दर्शन हुआ तो अज्ञानी को उसके 
प्रति राग आता है । २४वाँ तीर्थकर होने पर पूज्य कहलाग्रा तो भज्ञानी 
को शुभराग आता है। 

मारीच को देखकर शेर पर्याय मे दहष और शेर पर्याय भें 
सम्यग्दर्शन होने पर राग, महावीर होने पर अतिराग किया । इसलिए 
मिथ्यादृष्टि को पर्यायदृष्टि होने से राग-ह्व प ही उत्पन्न होता है । 
मारीच से लेकर महावीर पर्यन्त सलगपने देखो तो मारीच हद ष के 
योग्य नही है, शेर 6 ष और राग करने योग्य नही है ऐसा जाने तो 
राग-ह प उत्पन्त नही होगा। ज्ञानी को सदेव स्वभावदृष्टि ही होती है 
इसलिए राग-द्व ष उत्पन्न नही होता है। 

प्रदत १८--द्रव्यदृष्टि सो सम्यग्दुष्टि ओर पर्यायदुष्टि सो सिथ्या-- 
दृष्टि का दृष्टान्त देकर समकाइये ? 

उत्तर--( १) एक कुत्ता है। उसको कोढ हो रहा है । उसमे बहुत 
बदबू आ रही है अज्ञानी उस पर हूं घ करता है। कुत्ता मर कर मन्द- 
फृषाय के कारण रानी बनी, उसको देखकर अज्ञानी राग करता है। 
रानी ने जवानी के नशे मे मदिरापान किया। रानी मरकर' नरक मे 
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जयी, अज्ञानी हद प करता है। अज्ञानी मात्र इस जीव की अवस्था 
को लक्ष्य मे लेता है तो राग-द्वेष होता है। यदि सर्व अवस्थाओ मे 
वह का वह जीव है” ऐसा माने तो किसी के प्रति द्वेप और किसी 
के प्रति राग नही होगा, मात्र वे सब ज्ञान का ज्ञेय बनेंगे । यदि भूत, 
भविष्य और वर्तमान तीनो अवस्थाओं में नित्यता का विचार करे 
तो बदवू, प्यार और द्व ष उत्पन्त नही होगा, बल्कि शान्ति की प्राप्ति 


होगी । 


(२) एक राजा था। उसका एक प्रधान बडा ज्ञानो था। राजा 
ने एक बार प्रधान सहित सबको खाने के लिए आम तन्रित किया। 
राजा ने सबसे पूछा-रसोई कैसी है। सबने कहा, महाराज--बहुत 
उत्तम स्वादिष्ट है। राजा ने प्रधान से पूछा, प्रधान जी, रसोई कसी 
है ।' प्रधान ने कहा, “जैसी होती है वैसी है ।” एक बार प्रधान सहित 
राजा घोडे पर सवार होकर कही जा रहे थे । रास्ते मे गन्दे नाले 
का पानी सडने के कारण बहुत बदवू आ रहो थी, निकलना भी 
मुश्किल था। राजा ने कहा, प्रधान जी बडी बदव्‌ आ रहो है । परन्तु 
प्रधान ने कुछ उत्तर नही दिया। प्रधान ने विचारा राजा बार-बार 
पूछता है इसे बोधपाठ देना चाहिए । कुछ दिन बाद प्रधान ने राजा 
को खाने के लिए निमन्त्रण दिया । प्रधान ने गन्दे नाले का वदवृदार 
पाती लाकर, उसमे निर्मली डालकर साफ करके उप्तमे केशर आदि 
डालकर सुगधित वना दिया और सबसे कह दिया--क्ि राजा पानी 
माँगे, कोई न देना, मै ही दूँगा । खाना खाने के बीच में राजा ने 
पानी माँगा, तब प्रधान जी स्वय लाये | राजा सुगन्धित पानी को 
पीकर दग रह गया और राजा ने विचारा कि अ्रधान इतना स्वादिष्ट 
भोजन और सुगधित पानी पीता है। इसलिए प्रधान ने मेरी रसोई 
को अच्छा नही बताया था। राजा ने पूछा, प्रधान जी, इतना स्वच्छ 
और सुगधित पानी कहाँ से लाए हो ? प्रधान ने जवाब दिया, महा- 
"राजा उस सडे गदे नाले का पानी जिसमे उस्त दिन बदवू आ रही 
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थी उंस नाले से यह पानी मगवाया था | बाद में उसको स्वच्छ व 
सुगधित बनाया है। पानी की भूत अवस्था, वर्तमान रूप सुगन्धित 
अवस्था तथा भविष्य की पेशाब रूप अवस्था का लक्ष छोडकर मात्र 
पुदूगल की नित्यता का विचार करे तो जीव में वीतरागता आये 
बिना नहीं रह सकती । 

अत मारीच, शेर, नन्‍्दराजा, महावीर अवस्था से देखने पर 
अज्ञानी को राग-द्वष उत्पन्न होता है और वही आत्मा है ऐसी 
'नित्यता को देखे, तो बीतरागता की प्राप्ति तुरन्त ही जाती है । 

अणुमात्र भी रागादि का सदभाव है जिस जीव को । 

वो सर्व आगस धर भले ही, जानता नाँहि आत्मा को ॥२० १।। 

नाह जानता जहं आत्मा को, अवआत्म भी नहीं जानता । 

वो क्यो हि होय सुद्ष्टि जो जीव अजीव को नि जानता ॥२० श॥। 

तात्पयं यह है कि मिथ्यादृष्टि मात्र पर्याय को ही देखता है ओर 
दुखी होता है । यदि दु ख का अभाव करना हो तो स्वभाव को देखो 
तो शान्ति आवेगी “पज्जय मूढाहि पर समया” ऐसा प्रवचनसार में 
कहा है। स्वभावदृष्टि सो सम्यकदृष्टि । इसलिए अपने स्वभाव का 
आश्रय लेना श्रत्येक पात्र जीव का परम कतेव्य है । 


श्री समयसार के ५०वें कलश का रहस्य 

प्रश्न १९--सुखी होने का, ज्ञानी बनने का ओर परमात्मा बनने 
का उपाय ससयसार ५०वें कलश मे, क्या उपाय बताया है ? 

उत्तर--यह ५०वें कलश का रहस्य समझ जावे, तो जीव और 
पुद्गल मे कर्ता-कर्म भाव है ऐसी खोटी बुद्धि का अभाव होते ही सुखी 
पने का और ज्ञानीपने का अनुभव होता है और जैसे-जैसे अपने मे 
लीन होता जाता है वैसे-वैंसे परमात्मा बनता जाता है। 

प्रन्‍न्त २०--५०वें कलश के बोलों से कया घटित होता है ? 

उत्तर-यह हमारा लडका है| मैं इसका पालन-पोषण करता हु 
लेकित यह जरा भा मेरी आज्ञा का पालन नही करता तो देखो श्री 


( १७८ ) 


अमृतचन्द्राचायें का यह सिद्धान्त कि "ज्ञानी तो अपनी और परकी 
परिणति को जानता हुआ प्रवतंता है! यह याद आते ही शान्ति आा 
जावेगी क्योकि सब पदार्थ अपने द्रव्य मे अन्तर्मंग्न रहने वाले अपने 
अनन्त धर्मो के चक्र को (समूह को) चुम्बन करते हैं--स्पर्श करते हैं 
तथापि वह द्रव्य परस्पर एक दूसरे को स्पर्श नही करते' तात्पय यह 


है कि ससार मे जाति अपेक्षा छह द्रव्य हैं उनमे अनन्त गुण और 


पर्याय हैं । पर्याय प्रति समय बदलती रहती है कोई समय ऐसा नही, 
जिस समय किसी भी द्रव्य की कोई पर्याय न बदलती हो। जब कायम 
रहते हुए, पर्याय का निरन्तर बदलना स्वाभाविक है तो मैं किसी मे 
कुछ कर सकता हूँ या मेरा कोई करे; इस प्रइन के लिए अवकाश ही 
नही रहता । निगोद से लगाकर सिद्ध भगवाव तक सबते ज्ञान ही 
किया है, ज्ञान ही करेंगे लेकिन मात्र मिथ्यादृष्टि की मान्यता मे फेर 
है। मात्र ज्ञान के अलावा जीव पर मे कुछ हेर फेर नही कर सकता 
है । ऐसा यह महासिद्धान्त 'ज्ञानी तो अपनी और परकी परिणति को 
जानता हुआ प्रवरततता है।' उसकी यथाथेतया समभकर अन्तर में 
परिणमन करे तो अपूर्व शान्ति मिलेगी । 

प्रइन २१-- ज्ञानी तो अपनी और पर की परिणति को जानता 
हुआ भ्रवर्तता है! इस वाक्य मे से कितने बोल निकलते हैं ? 

उत्तर--पाँच बोल निकलते हैं। (१) ज्ञानी, (२) अपनी परि- 
णति एकदेश, (३) अपनी परिणति पूर्ण; (४) पर, (५) 
पर परिणति । 
बे २२-जज्ञानी आदि पाँच बोलो पर नौ पदार्थ उतार कर 


उत्तर-- (१) ज्ञानी >-जीवतत्त्व, (२) अपनी परिणति एकदेश+-८ 
सवर-निर्जरातत्व; (३) अपनी परिणति पूर्ण--मोक्षतत्त्व, (४) 
पर"”-अजीवतत्व; (५) पर परिणति८"-आस्रव-बन्ध, पुण्य-पाप | 

'. प्रदन २३-जज्ञानि आदि पाँच बोलो को पॉच भाव पर उतारकर 
समभाओ ? 


बता 


उत्तर--मौखिक उत्तर दो । 

प्रदन २४--ज्ञाती आदि पाँच बोलों पर चार फाल उतार कर 
समफ्राओ ? 

उत्तर-मौखिक उत्तर दो । 

प्रझन २५--ज्ञानो आदि पाँच बोलो पर सुखदायक--दुःखदायक 
उतारकर समक्काओ ? 

उत्तर-मौखिक उत्तर दो । 

प्रशतत २६--ज्ञानी आदि पाँच बोलो पर देव-गुरु धर्म उतारकर 
सममााओ ? 

उत्तर-मौखिक उत्तर दो । 

प्रघन २७--ज्ञानी आदि पाँच बोलों पर संपोगादि पाँच घोल 
उतारकर समभझाओ 7? 

उत्तर--मौखिक उत्तर दो । 


प्रइन २८-- पुदगल तो अपनो ओर परकी परिणतति न जानता 
हुम्रा प्रवरतता है! इस वाक्य पर से क्रितने बोल निकलते हैं ? 

उत्तर--इस पर से भी पाँच बोल निकलते हैं--( १)पुदगल, (२) 
अपनी परिणति, (३) पर, (४) पर परिणति एकदेश, (५) पर 
परिणति पूर्ण । 

प्रघन २६९--पुदुंगलादि पाँच बोलो में सात तत्व उतारकर 
समभाहये ? 

उत्तर-- (१) पुदगल-+अजीव तत्व; (२) अपनी परणति+-« 
आखस्रव वघतत्व; (३) पर+"-जीव तत्व, (४) पर परिणति एकदेश-< 
सवर-निर्जरातत्व; (५) पर परिणति पूर्ण--मोक्षतत्व । 

प्रन्‍्त ३२०--पुदूगलादि पाँच बोलो पर पाँच भाव उतारकर 
समभाइए ? 

उत्तर-मौखिक उत्तर दो । | 


प्रश्न ३१--पुद्यलादि पाच बोलों पर चार फाल उतारकर 
समभाइये ? 


( १८० ) 


उत्तर-मौखिक उत्तर दो । 

प्रदत्त ३२-पुद्गलादि पाँच वोलो पर सुखदायक॒-दढु सदायक 
उत्तारकर समभाइये ? 

उत्तर--मौखिक उत्तर दो । 

प्रइत्त ३३-पुद्गलादि पांच बोलो पर संयोगादि पाँच दोल उतार 
फर ससफाइये ? 

उत्तर--मौखिक उत्तर दो । 

प्रइन ३४--समयसार ५०वें फलश का सार क्‍या वता रहा है ? 

उत्तर--( १) कोई हमारी निन्‍्दा करता है या प्रणसा करता है 
(२) कोई गाली देता है, कोई मिठाई देता है (३) कोई गर्दन काटता 
है, कोई स्तुति करता है (४) घर मे माल आता है या चोरी हो जाती 
है (५) शरीर ठीक रहता है या भयानक बीमारी पैदा हो जाती है। 
इत्यादि जितने भी प्रश्न उपस्थित हो, तो भगवान अमृतचन्द्राचार्य का 
सिद्धान्त ज्ञानी तो अपनी और परकी परिणति को जानता हुआ 
प्रवर्तता है ऐसा माने तो शान्ति आ जावेगी । 

तीरथंकर--गणधरादि एक ही वात बतलाते है क्योंकि अनन्त 
ज्ञानियों का एकमत होता है और एक भज्ञानी के अनन्त मत होते 
है। तमाम ज्ञानियों का एक मत है कि सत द्रव्य लक्षणम्‌' 'उत्पाद॑ 
ध्रौव्य युक्त सत्‌ ।” 'अनादिनिधन वस्तुएँ भिन्‍न-भिन्‍न अपनी-अपनी 
मर्यादा लिए परिणमे हैं, कोई किसी का पंरिणमाया परिणमता नाहों 
और दूसरो को परिणमाने का भाव निगोद का कारण है। छहढाला 
में कहा है कि 'उृदुगल नभ धर्म अधर्म काल, इतते स्यारी है जीव 
चाल' 'रागादि प्रगट ये दुख देन, तिन ही को सेवत गिनत चैन 
इत्यादि | तू जीव है तेरा किसी भी पर द्रव्य से कोई भी सम्बन्ध 
नही है। पुण्य भाव से तू जो अपना भला होना मानता है वह जहर है 
यह सबसे बडा मिथ्यात्व है इसलिए पुण्य भाव से भी दृष्टि उठा । 
अपने ज्ञाता दृष्टा स्वभाव को जान । 


अरत ३५- हार जावत स काइ खतुकूल ज६ नतिदूल सजा 
भावे तो क्‍या करें ? 

उत्तर--( १) वास्तव में कोई सयोग अनुकल प्रतिकूल है ही नही। 
अपनो ।भय्या मान्यता ही प्रतिकूल है। (२) तुम्हारे जीवन में वीसा 
ही अनुकूल-प्रतिकूल सयोग हो उस समय तुम भरहत और सिद्ध जो 
कार्य करते हैं वही कार्य करो अर्थात ज्ञाता-दृष्ठटा बनो तो जीवन में 
शान्ति आ जावेगी यही बात ५०वें कलश मे है । 

प्र ३६-ज्ञाती के कितने अर्थ है ? 

उत्तर--तीन अर्थ हैं, जहाँ जैसा हो वहाँ वैसा जानना । बसे 
विशेपरूप से दूसरे नम्बर की वात शास्त्रो मे आती है ! 

(१) जिसमे ज्ञान हो वह ज्ञानी' इस अपेध्या निगोद से लेकर 
सिद्ध शिला तक सब जीव ज्ञानी। (२) 'सम्यम्ज्ञानी सो ज्ञानी, 
मिथ्याज्ञानी सो अज्ञानी । इस अपेक्षा तीसरे गुणस्थान तक भज्ञानी 
ओऔर चौथे गुणस्थान से ऊपर के सप ज्ञानी हैं। (३) सम्पूर्ण ज्ञानी सो 
ज्ञानी, कम ज्ञान वाले अज्ञानी' इस अपेक्षा चार ज्ञानघारी गणधर भी 
ज्ञानी है! मात्र भरहत सिद्ध ज्ञानी है । 

प्रदन ३७--आपने ३६वें प्रशइन मे ज्ञानी के तीन प्रकार बताये 
हैं। क्या ये भेद किसी द्ास्त्र सें आये हैं ? 

उत्तर सभी शास्त्रो मे आये है। मुख्य रूप मे श्री समयसार 
गाथा १७७-१७८ के भावार्थ मे तथा ग्राथा ३२० के भावार्थ मे यह 
तीन ज्ञानी के प्रकारों का वर्णन किया है। 

प्रन्‍्त ३६--समयसार ५०वें कलह में दो बोल क्या बताये हैं ? 

उत्तर--( १) ज्ञानी तो अपनी ओर पर की परिणति जानता हुआ 
प्रवतेता है। (२) पुदुगल अपनी और पर की परिणति न जानता 
हुआ प्रवतता है । 

प्रइत ३६९---५०वें कलश में दो बोलो से क्या बात आ जाती है? 

उत्तर--भेद विज्ञान की सम्पूर्ण बात आ जाती है । 


( १५२ ) 
बारह॒वाँ प्रकरण 
सम्यस्दर्शनादि की प्राप्ति का उपाय 


प्रदत १--भश्री समयसार गा० ३८ में सम्पग्दर्शनादि की प्राप्ति 
फा क्या उपाय बताया है ? 

उत्तर-- 

में एक शुद्ध सदा अरुपी, ज्ञान दूग हु यथार्थ से । 

कुछ भन्य वो मेरा तनिक, परमाणु मात्र नहीं अरे ३५॥। 

अर्थ--दर्शन ज्ञान-चारित्ररूप परिणत आत्मा यह जानता है कि 
मैं निश्चय से एक हू, शुद्ध हु, दर्शन-ज्ञानमय हू, सदा अरुपी हु; 
किचित्‌ मात्र भी अर्थात्‌ परमाणु मात्र भी मेरा नही यह निश्चय है। 

प्रइन २- समयसार गाथा ३८ का तात्पर्य क्‍या है ? 

उत्तर-- (१) निगोद से लगाकर द्रव्यलिगी मुनि तक जनादिकाल 
से एक-एक समय करके अपनी अ्रमात्मक बुद्धि के कारण क्राध मान, 
साया, लोभ, पाँच इच्द्रियाँ, मन, वचन, देह, चार गतियों मे, आठ 
द्रव्यकर्मों मे नोकर्म मे (पर वस्तुओं मे), घर्म-अधर्म-आकाश एक- 
एक लोक प्रमाण असख्यात काल आदि द्रब्यो में तथा अपनी आत्मा 
को छोडकर अन्य आत्माओ में अपनेपने की खोटी बुद्धि से पागल हो 
रहे है । यह मै ही हू मैं इनका कर्ता हू, ये मेरे काम हू, मैं ह सो ये ही 
हैं, ये हैं सो मैं हु आदि शूत-भविष्य-बतंमान विकल्रो में पागल होने 
से अत्यन्त अप्रतिवुद्ध था। (२) तब धर्मी (ज्ञानी) ने कहा, है भव्य 
नोकमं, द्रव्यकरम, भावकर्म से तेरा कुछ भी सम्बन्ध नही है तू क्यों 
व्यथें से पागल बना हुआ है। तू तो एक-शुद्ध-दर्शन-ज्ञानमयी-सदा 
अरुपी भगवान आत्मा है। ऐसा सुनकर अपने स्वभाव की ओर दृष्टि 
दी तो इसे ऐसा अनुभव हुआ “मैं चेतन्य मात्र ज्योतिस्वरूप आत्मा 
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हू यह मेरे स्वसम्वेदन से हो प्रत्यक्ष ज्ञात होता है । मै एक हु, शुद्ध हु, 
दर्शन-ज्ञानमयी हैं। सदा अरूपी हूँ; यह स्वसम्वेदन अनुभवी ज्ञानी ही 
जानते हैं । अज्ञानियो को इनका पता नही है। जो जीव ऐसा अनुभव 
करता है उसी जीव ने प्रसन्तचित से भगवान आत्मा की बात सुनी 
हैं। वह नियम से मोक्ष को प्राप्त होता है। इसकी महिमा ज्ञानी 
ही जानते है, अज्ञानी नहीं जानते। यह ३८वीं गाथा का 
तात्पये है । 

प्रश्न ३--क्या करें तो अनादिकाल का पागलपता समाप्त हो ? 

उत्तर-- (१) मेरी आत्मा को छोडकर बाकी अनन्त आत्माएँ हैं, 
अनन्तानन्त पुद्गल हैं, घर्म-अधर्म आकाश एक-एक और लोक प्रमाण 
असख्यात्‌ काल द्रव्य हैं। इनसे तो मेरा किसी भी प्रकार का सम्बन्ध 
न था, न है और न होगा। (२) पर्याय मे जो विकारी शुभाशुभ 
भाव है वह एक समय के है। शुभाशुभ भावों में एकत्व बुद्धि ससार हैँ 
वह एक समय का ही है । मैं स्वयं अनादिअनन्त हूँ ऐसा जाने तो उसी 
समय पागलपन मिट जाता है और तुरन्त घर्म की प्राप्ति हो जाती हैं 
फिर ज॑ंसे-जैसे अपने स्वभाव में एकाग्रता करता हैं। क्रमश 
परिपूर्णता की प्राप्ति कर स्वय ज्ञानधनरूप अमृत का पिण्ड बन 
जाता है । 

प्रशणत ४--ओऔ समयसार की ७३वों गाथा में धर्म की प्राप्ति का 
क्या उपाय बताया है ? 

उत्तर-- 

में एक शुद्ध मसत्वहीन रु ज्ञान दर्शन पूर्ण हूँ। 

इसमे रहूँ स्थित लोन इसमें, शीघ्र ये सब क्षय करूँ ॥७३॥ 

भावार्थ-- (१) एक मात्र “मैं एक हूँ शुद्ध हूँ, ममतारहित हूँ, 
ज्ञानदर्शन से परिपुर्ण हें, ऐसा अभेद स्वभाव की ओर दृष्टि करे तो 
तुरन्त ससार का अभाव और घर्म की प्राप्ति होती है। यह ही उपाय 
क्रोधादि के क्षय का है, अन्य उपाय नही है। (२) कर्ताकर्म की ६६-७० 
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गाथा भे पहले कहा था कि अभेद अनन्त ग्रुणो का तादाम्य सिद्ध 
सम्बन्ध है। उसकी और दृष्टि करे तो सम्यग्दर्शन-ज्ञान-चारित्र की 
प्राप्ति होती है । दया-दान-पूजा-यात्रा-महान्नत-अणुन्नतादि का सयोग- 
सिद्ध सम्बन्ध है । इनसे अपनापना साने तो पर्याय मे सिथ्यादर्शत-ज्ञान 
चारित्र की दृढता होती है। (३) शुभभाव जो ससार का कारण है। 
उसको अज्ञानी दिगम्बर धर्म धारण करने पर भी मोक्ष का कारण 
मानता है। कुन्द-कुन्द आचार ने गा० ७२-७४ में शुभभावों को 
अपवित्र, घिनावना, मल-मैलरूप, जड़ स्वभावी, अनित्य, भशरण, 
अध्र व, वर्तमान मे दु खदायी और भविष्य में भी दु खदायी कहा है। 
ऐसा जाने माने और मैं “एक-शुद्ध-ममत्वहीन-जशानदर्शनपूर्ण ह” ऐसे 
स्वभाव का आश्रय ले, तो धर्म की प्राप्ति होती है। यह धर्म की 
प्राप्ति का उपाय गाथा ७३ में बताया है । 

प्रदन ५--श्री प्रचचनसार गा० १६२ में धर्म की प्राप्ति का क्या 
उपाय बताया है ? 

उत्तर-- 

ए रीत दर्शन ज्ञान है, इच्द्रिय-अतीत महार्थ है। 

समान हूं-आलम्बन रहित शुद्ध जीव निश्चल ध्रुव है।१६२। 

(१) (२) ज्ञान-दर्शन से तन्‍्मयी--पर पदार्थों से अतन्मयी हूं। 
(३) अतीन्द्रिय महापदार्थें--इन्द्रियात्मक्‌ः: सब पर पदाथे हैं। 
अचल र-चलायमान सवज्ञ य पर्यायो से भिन्‍न हू, क्योकि वह चलरूप 
है। (५) निरालम्ब>-ज्ञ य रूप सब पर द्रव्यो से भिन्‍त हू । 

प्रदत्त ६--शरी प्रवचनसार गाथा १६२ का रहस्य क्‍या है ? 

उत्तर--आचार्य भगवान कहते है कि मैं आत्मा को “(१) दर्शन- 
स्वरूप, (२) ज्ञानस्वरूप, (३) अतीन्द्रिय महापदार्थ, (3) अचल 
(५) निरालम्ब मानता ह-जानता हू। इसलिये आत्मा एक है। एक है 
तो शुद्ध है। शुद्ध है तो ध्रव है। तो एकमात्र वह ही प्राप्त करने 
योग्य है। लक्ष्मी, शरीर, सयोगो मे सुख-दु ख की कल्पना, शत्रु-मित्र- 


पना यह मूर्खता है। अज्ञानी लक्ष्मी आदि की प्राप्ति में लगा रहता हैं» 
यह अनन्त ससार का कारण है। तू स्वय को भूलकर पागल हो रहा 
है। एक वार अपने भगवान आत्मा को देख ! तुझे तुरन्त, शान्ति की 
प्राप्ति हो । इसलिए है भव्य ! एक वार जिनेन्द्र भगवान की भाज्ञा 
मानकर अपने स्वभाव का आश्रय ले तो जो भगवान ने जाना है वसा 
ही तू जानेया और ऐसा अपूर्व आनन्द प्रगट होवेगा, जिसका वर्णन 
नही हो सकता है । 

प्रननत ७--आत्मा त्रिकाल शुद्ध है, ऐसा तो हम जानते हैं फिर 
हमें शान्ति क्यो नहीं है ? 

उत्तर--बिल्कुल नही जानते, क्योकि अपनी आत्मा का अनुभव 
हुए विना आत्मा त्रिकाल शुद्ध है - यह जानना तोते जैसा है । देखो ! 
समयसार की छठी गाथा मे भगवान अमृतचनच्द्राचार्य ने “वही समस्त 
अन्य द्रव्यो के भावों से भिन्‍तरूप से उपासित होता हुआ शुद्ध कहलाता 
है ।” ऐसा बताया है। 

वास्तव में अनुभव होने पर ही मैं ससार में अकेला था और मोक्ष 
मैं भी अकेला हू ऐसा पता चलता है । इसलिए पात्र जीवो को ज्ञानी 
गुरुओ के सत्सग मे रहकर, सत्य बात का निर्णय करके, अपना आश्रय 
लेकर धमं को प्राप्ति करना चाहिए । 


प्र ८उ०जानों के (धर्मों के) उपदेश से सावधान हुआ-ऐसा 
आपने कहा--कक्‍्या द्रव्यलिगों मुनि के उपदेश से धर्म की प्राप्ति नही 
होती है / 
उत्तर-वास्तव मे धर्म की प्राप्ति मात्र आत्मा के आश्रय से ही 
होती है धर्मी अधर्मी के आश्रय से कभी नहीं। परन्तु जैसे - किसी ने 
हीरे जवाहरात का कार्य सीखना है तो वह जौहरी के पास से सीखता 
| और काम सीख लेने पर इसकी कृपा से सीखा ऐसा उपचार से 
कहा जाता है। उसी प्रकार जिसे धर्म की प्राप्ति करनी हो और जिसको 
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घर्म की प्राप्ति हुई हो उसी से सीखना चाहिए। जब स्वय अनुभव हो 
जाता है तब उपचार से इनसे हुआ ऐसा बोलने मे आता है। 
द्रव्यलिगी साधु कभी भी धर्म मे निरमित्त नही हो सकता है। प्रवचन- 
सार गा० २७१ मे द्रव्यलिगी मुनि को ससारतत्व कहा है और वह 
धर्म प्राप्ति मे निमित्त बने, ऐसा कभी नहीं होता है। धर्म की प्राप्ति 
में निमित्त ज्ञानी गुरु ही होता है, अज्ञानी नही हो सकता । 
[नियमसार गाथा ५३] 

प्रश्न €--जब धर्म की प्राप्ति आत्मा के आश्रय से ही होतो है 
तब धर्मो गुर निमित्त होता है ऐसा क्यो कहा ? 

उत्तर--वास्तव में कार्य उस समय पर्याय की योग्यता से ही होता 
है परन्तु उस समय वहाँ कौन निमित्त है ऐसा ज्ञान कराया है। क्योकि 
जहाँ उपादान होता है वहाँ निमित्त अवश्य ही होता है ऐसा वस्तु 
रा है। निमित्त जितने भी है वह सब धर्मद्रव्य के समान उदासीन 
ही है। 

प्रन्‍तत १ ०--जब उपादान मे कार्य होता है तब निमित्त होता ही 
है ऐसा कहाँ लिखा है ? 

उत्तर-- (१) प्रवचनसार गा० ६५ मे बताया है कि जो उचित 
बहिरग साथनो को सन्निधि के सद्भाव मे अनेक अवस्थाएं करता 
है ।' यहाँ तात्पर्य इतना ही है जहाँ कार्य हो वहाँ उचित निमित्त होता 
ही है । न हो ऐसा नही होता है । 

(२) “उपादान निज गुण जहाँ, निमित्त पर होय+ 

भेवज्ञान प्रमाण विधि, बिरला बूके कोय 
(३) जहाँ सच्चाकारण रूप उद्यम करे, वहाँ अन्य निमित्त कारण 
होते ही है--ऐसा वस्तु स्वभाव है । 

ह बा ११--समयपार गाथा दो में जोबव की सिद्धि कितने बोलो 
मे की है ? हे 

उत्तर--जीव कैसा है उसकी सिद्धि सात बोलो से की है। (१) 
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जीव उत्पाद-व्यय-प्र्‌ वहूप सत्‌ है। (२) जीव चेतन्यस्वरूप है। (३) 
जीव अपने अनन्त घर्मों मे रहता है। (४) जीव गुण पर्यायवन्त है 
(५) जीव स्व-पर प्रकाशक है। (६) जीव अन्य द्वव्यो से भिन्‍न 
असाधारण चेतना गुण रूप है। और (७) जीव सदा अपने स्वरूप में 
'टकोत्कीर्ण रहता है ऐसा विशेषो वाला जो जीव पदार्थ है उसे ही 
समय कहा है । 

प्रइन १९--समयसार की दूसरी गाथा मे स्वसमय किसे फहा है 

उत्तर--जब जीव का स्वरूप पहिचानकर स्व-पर का भेदज्ञान 
करे। तब जीव पर से भिन्‍न अपने दर्शन-ज्ञान स्वभाव में निश्चल 
'परिणति रूप होता हुआ, अपने में स्थित होता है उसे स्वसमय 
कहा है। 

प्रन्‍त्त १३--प्रवचनसार गाथा ११ में कया बताया है ? 

उत्तर--कषाय बिना शुद्धोपयोग धर्म है। जो जीव राग बिता पूर्ण 
दुद्घोपयोगरूप परिणमे, वह जीव मोक्ष सुख को प्राप्त करता है और 
धर्म परिणति वाला वह ही जीव जो शुभराग सहित हो तो स्वर्ग सुख 
को प्राप्त करता है मोक्ष को प्राप्त नहो करता है। इसलिए शुभराग 
ह्ैय हैं और शुद्धोपयोग ही प्रगट करने योग्य उपादेय है। 


कक ९“ की 





आवश्यक कर्तंव्य | 
यदि उत्तम मार्ग से ही गसन करने की अभिलाषा है तो 
बुद्धिमान पुरुषों का यह आवश्यक कत्तेंव्य है कि वे 
सिथ्यादृष्ठियो, विसहसो आर्थात्‌ विरुद्ध धर्मानुयायियों 
सन्‍्मार्ग से भ्रष्ट हुए सायाचारियो व्यसनानुरागियो तथा 
दुष्टजनों की सगति को छोड़कर उत्तम पुरुषो का सत्संग 
क्र। +पद्मनन्दि पञुचविशति छन्द-३४ 


तेरहवां प्रकरण 
निश्चय-व्यवहार समझने समझाने की कुंजी 


प्रश्न १--निशचय-व्यवह्ार किसे कहते हैं ? 

उत्तर- (१) स्वाश्रित निश्चय, पराश्रित व्यवहार । (२) व्याप्य- 
व्यापक का सदभाव निरचय, व्याप्य-व्यापक का अभाव व्यवहार । 
(३) अभेद सो निश्चय, भेद सो व्यवहार। (४) अनुपचार सो 
निशचय, उपचार सो व्यवहार । (५) भूतार्थ सो निश्चय, अभूतार्थ सो 
व्यवहार /६) मुख्य सो निश्चय, गौण सो व्यवहार । इन सब परि- 
भाषाओ का अथ एक ही है। 

प्रश्न २-स्वाधित निउचय और पराश्ित व्यवहार को कित्त-किस 
प्रकार जानना चाहिए ? 

उत्तर-- ( १) जीव का विकारी भाव स्वाश्वित होने से निश्चय है॥ 
इसकी अपेक्षा कर्म आदि पर द्रव्य पराश्चित होने से व्यवहार है। 
(२) निर्मेल (अविकारी) परिणति स्वाश्रवित होने से निरचय है। 
इसकी अपेक्षा जीव का विकारीभाव, पर निमित्त की अपेक्षा रखता 
है। इसलिए पराश्रित होने से व्यवहार है। (३) अखण्ड त्रिकाली 
ज्ञायक स्वभाव स्वाश्रित होने से निश्चय है। इसकी अपेक्षा विमल 
(अविकारी) परिणति त्रिकाली न होने से व्यवहार है। 

प्रइ् ३--निशचय-व्यवहार फो दूसरी तरह से समभ्काइये ? 

उत्तर--( १) जीव का विकारी भाव व्याप्य-व्यापक भाव का 
सद्भाव होने से निः्चय है। कर्मादि परद्वव्य-व्याप्य-व्यापक भाव का 
अभाव होने से व्यवहार है। (२) निर्मल परिणति व्याप्य-व्यापक् 
भाव का सद्भाव होने से निश्चय है । जीव का विकारी भाव व्याप्य- 
व्यापक भाव का अभाव होने से व्यवहार है। (३) अखण्ड तिकाली 
ज्ञायक स्वभाव व्याप्य-व्यापक भाव का सदभाव होने से निश्चय है। 
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निर्मल परिणति व्याप्य व्यापक भाव का अभाव होने से व्यवहार है। 

इसी प्रकार अभेद-भेद, अनुपचार-उपचार, भृतार्थ-अ्षृतार्थ 
और मुख्य-गौण पर लगाना चाहिए | अखण्ड त्रिकाली ज्ञायक स्वभाव 
के सामने सब व्यवहार है । 

प्रन्‍च्न ४--तीनो प्रकार के तिइ्चय-व्यवहार फो समभने-समझ्काने 
से क्‍या लाभ है ? 

उत्तर--शास्त्रों मे चार अनुयोग रूप कथन है। चारो अनुयोगो में 
जहाँ-ज॑सा जिस अपेक्षा कथन किया है, वैसा जानकर अपने में बीत- 
'रागता प्रगट करना चारो अनुयोगो का तात्यर्य है । सर्वेज्ञ की वाणी 
का तात्पयं एक मात्र वीतरागता ही है । 


प्रन्‍तत ५--विकारो पर्याय फो स्वाश्रित निश्चय दयो कहा है ? 

उत्तर--( १) जो जीव रागादि को पर का मानकर, स्वच्छन्द 
होकर निरुमी होता है, उसे क्षणिक उपादान की मुख्यता से रागादि 
आत्मा के है-ऐसा ज्ञान कराया है (२) रागादि मेरी पर्याय मे मेरे 
अपराध से हैं ऐसा जानकर स्वभाव-का आश्रय लेकर अभाव करे 
इसलिए विकारी पर्याय को स्वाश्वित निश्चय कहा हैँ। यह अशुद्ध 
निरचयनय से कहा है। 

प्रन्‍च्त ६--निर्मल पर्याय को निश्चय क्यो फहा है ? 

उत्तर--मिर्मल पर्याये प्रकट करते योग्य है अत निरच्य कहा है। 

प्रइत्त ७--अखण्ड त्रिकाली ज्ञायक को निशचय क्यो कहा है ? 

उत्तर--अखण्ड त्रिकाली ज्ञायक आश्रय करने योग्य है अत: 
पनिश्चय कहा हूँ, क्योकि इसी के आश्रय से धर्म की प्राप्ति, वृद्धि, और 
'ूर्णता होती है ? 

प्रशत्त घ--( १) विकारीभाव, (२) शुद्ध निमंलदशा भोर (३) 


अखण्ड त्रिकाली, तीनो को निश्चय कहा, इससे अज्ञानी को भश्रमणा 
होती है ? 


( १€० ) 


उत्तर--वास्तव में इससे तो अज्ञानी की भ्रमणा का अभाव होता 
है, क्योंकि जहाँ ज्ञास्त्रो मे (१) विकारीभाव फो निश्चय कहा है 
वहाँ यह जानना कि आचाये भगवान दोप का ज्ञान कराना चाहते हैं 
और जो जीव ऐसा मानता है कि राग्रादिक कर्म ही कराता है उनकी 
ऐसी बुद्धि होने के लिए विकारी भाव को निरुचय कहा है। (२) 
शुद्ध निर्मल पर्याय प्रगट करने योग्य है शुभ भाव नही । इस अपेक्षा 
निश्चय कहा है। (३) त्रिकाली अखण्ड ही एकमात्र आश्य करने 
थोग्य है तू उसका आश्रय ले, तो तेरा भला होगा--इसलिए निश्चय 
कहा है। 

प्रघन ६--रागादि को परभाव क्यो कहा है ? 

उत्तर-रागादि पर के आश्रय से होता है इसलिए रागादि को 
परभाव कहा है । 

प्रत १०--निशचय-व्यवहार के विषय में क्या ध्यान रखना 
चाहिए ? 

उत्तर--( १) निश्चयनय से जो निरूपण क्या हो उसे सत्यार्थ 
मानकर उसका श्रद्धान अगीकार करना और व्यवहार से जो निरूपण 
किया हो उसे असत्यार्थ मानकर उसका श्रद्धान छोडना, क्योकि 
जिनेन्द्र भगवान ने सम्पूर्ण व्यवहार का त्याग कराया है। 

प्रदत ११>व्यवहार के भ्रद्धान से मिथ्यात्व क्यो है ? 

उत्तर--व्यवहा रनय --स्वद्रव्य-परद्रव्य को, स्वद्रव्य के भावों और 
परद्रव्य के भावो को तथा कारण-कार्यादिक को किसी को किसी में 
मिलाकर निरूपण करता है, सो ऐसे ही श्रद्धान से मिथ्यात्व होता है 
इसलिए उसका त्याग करना । 

प्रइनत १९--निदचय के श्रद्धान से सम्यक्त्व क्‍यों है ? 

उत्तर--निरचयनय>-स्वद्रव्य-परद्वव्य को, स्वद्वव्य के भावों और 
परद्वव्य के भावो को यथा कारण-कार्यादिकर को किसी को किसी में 
मिलाकर निरूपण नही करता, सो ऐसे ही श्रद्धान से सम्यक्त्व होता 
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है इसलिए उसका श्रद्धान करना । 

प्रइन १३--आप कहते कि हो, व्यवहारनथ का त्याग करना और 
निःचनय फा श्रद्धान फरना परन्तु जिनमार्ग में दोनों तयों को प्रहण 
करना कहा है, सो फंसे ? 

उत्तर--जिनमा्ग मे कही तो निश्चयनय की मुख्यता लिये 
व्याख्यात है, उसे तो 'सत्यार्थ ऐसे ही है--ऐसा जानना । तथा कही 
व्यवहारतय की मुख्यता लिए व्याख्यान हैं, उसे ऐसे है नही, निमित्तादि 
की उपेक्षा उपचार किया है'--ऐसा जानना इस प्रकार जानने का 
नाम ही दोनों नयो का ग्रहण है । 

प्रइनत १४--कुछ सनीषी ऐसा फहते हैं ऐसे भी है, और ऐसे भी' 
हैं! इसलिए दोनों नयो का ग्रहण फरना चाहिए, वया वह गलत है ? 


उत्तर-बिल्कुल गलत है, उन्हे जिनेन्द्र भगवान की आज्ञा काः 
पता नहीं है। दोनो नयो के व्याख्यान को समान सत्यार्थ जानकर 


ऐसे भी है, ऐसे भी है--इस प्रकार भ्रम रूप प्रवर्तन से तो दोनो 
तयो का ग्रहण करना नह्ठी कहा है । 


प्रश्न १५--व्यवहार असत्यार्थ है तो जिन मार्ग से उनका उपदेश 
क्यो दिया ? एकबशात्र निशचधनय का ही निरूपण फरना चाहिए 
था? 

उत्तर-ऐसा ही तके समयसार मे किया है उत्तर दिया है कि 
जेसे किसी अनाय॑ म्लेच्छ को म्लेच्छ भाषा बिना अर्थ ग्रहण कराने मं 
कोई समर्थ नही है, उसी प्रकार व्यवहार के बिना परमार्थ का उपदेशः 
अशक्य है इसलिए व्यबहार का उपदेश है। इस प्रकार निश्चय को 
अगीकार कराने के लिए व्यवहार के द्वारा उपदेश देते है परन्तु 
व्यवहारनय है बह अंगीकार करने योग्य नही है । 


हे प्रशतत १३-सशयसार गाया ११ में भूतार्थ-अभूतार्थ किसे बताया! 


(६ १९२ ) 


उत्तर-- 

व्यवहा रोड्भयत्थो भूयत्थों देसिदो दु सुद्धणश्रो। 

भूयत्सस्सिदों खलु, सम्माइट्ठी हवइ जीवो ॥१ शा 

अर्थ-व्यवहानय अभूतार्थ है और शुद्धनय भूतार्थ है ऐसा 
ऋषीश्वरो ने बताया है। जो जीव भ्रूतार्थ का आश्रय लेता है वह जीव 
वास्तव मे सम्यर्दृष्टि है । 

प्रदत्त १७--ऋषिद्वरो ने क्या बताया है ? 

उत्तर-व्यवहारनय सब ही झूठा है इसलिए वह अविद्यमान' 
असत्य, अध्ूत अर्थ को प्रगट करता है शुद्धनय एक ही भूतार्थ होने से 
विद्यमान, सत्यभूत अर्थ को प्रगट करता है। 

प्रइून १८--क्या व्यवहारनय है ही नही ? 

उत्तर--व्यवहारनय है, उसका विपय भी है, परन्तु व्यवहारनय 
अनुसरण करने योग्य नहीं है । 

प्रदत्त १९--व्यवहारतय अनुसरण छरने योग्य क्यो नही है और 
'निःचय अनुद्दरण करने योग्य क्यो है। इसको (१) स्वद्रव्य-पर-द्रव्य 
मे; (२) स्वद्वव्य के भावो-पर द्रव्य के भावो मे (३) कारण-कार्य 
में लगाकर समभाओ ? 

उत्तर-- ( १) व्यवहारनय >-स्वद्रव्य और परद्रव्य को, किसी को 
किसी में मिलाकर निरूपण करता है । सो ऐसे ही श्रद्धान से मिथ्यात्व 
होता है, इसलिए उसका त्याग करता चाहिए। निशरच्चयनय - स्वद्रव्य 
और परद्रव्य को किसी को किसी मे मिलाकर निरूपण नही करता । 
सो ऐसे ही श्रद्धान से सम्यक्त्व होता है, इसलिये उसका ग्रहण करना 
चाहिए। अत निशरचयनय का निश्चयरूप और व्यहारनय का व्यहार- 
रूप श्रद्धान करने योग्य है । 

(२) व्यवहारवय - स्वद्रग्यो के भावों को और परद्रव्य के भावों 
को किसी को किसी में मिलाकर निरूपण करता है। सो ऐसे ही 
श्रद्धान से मिथ्यात्व होता है इसलिए उसका त्याग करना चाहिए। 
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सिश्चयनय >-स्वद्रव्य के भावों को और परद्रव्य के भावो को किसी 
को किसी में मिलाकर निरूपण नही करता । सो ऐसे ही श्षद्धान से 
सम्यक्त्व होता है, इसलिये उसका ग्रहण करना चाहिए। अतः निश्चय 
नय का निशचयरूप और व्यवहारतय का व्यवहांय रूप श्रद्धान करने 
योग्य हैं । 

(३) व्यवहारनय--कारण-कार्यादक को किसी को किसी मे 
मिलाकर निरूपण करता है। सो ऐसे ही श्रद्धान से मिथ्यात्व होता 
है, इसलिये उसका त्याग करना चाहिए। वनि३च्यनय +-कारण-कार्या- 
दिक को किसी को किसी भें मिलाकर निरूपण नही करता है । सो ऐसे 
ही श्रद्धान से सम्यक्त्व होता है, इसलिये उसका ग्रहण करना चाहिए । 
अत निरचयनय का निरचयरूप और' व्यवहारनतय का व्यवहाररूप 
श्रद्धान करने योग्य है । 

- ग्रझ्च २०--एक द्रव्य के भाव को उस स्वरूप ही निरूपण करना 
सो निशचयनय है और उपचार से उस द्रव्य के भाव को अन्य द्रव्य 
के भाव स्वरूप निरूपण फरना सो व्यवहार है। इस बात को दुष्टान्त 
देकर समभाइये ? 

उत्तर--जसे मिट॒टी के घड़े को मिट॒टी का घडा निरूपित किया 
जाय सो निश्चय और घृत सयोग के कारण उपचार से उसी को घृत' 
का घडा कहा जाय, सो व्यवहार है । इसी प्रकार १८ दुष्टान्त देकर 
समझाया जाता है । 

(१) शुभभावों को आखव-बध कहना यह निश्चय है भूमिकानुसार 
और शुभभावो को मोक्षमार्ग कहना यह व्यवहार है। (२) जीव को 
जीव कहना निश्चय है और जीव को इन्द्रिय वाला कहना व्यवहार 
है। (३) देव-गुरु-शास्त्र की श्रद्धा को बन्ध मार्ग कहना निश्चय है 
ओर देव-गुरु-शास्त्र की श्रद्धा को सम्पग्दश्शन कहना यह व्यवहार है । 
(४) अणुव्तादि के भाव को बन्धरूप कहना निरवय है और ज्ञानी के 
अगुश्नतादि के भाव को श्रावकपना कहना यह व्यवहार है। (५) महा- 
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ब्रतादि के राग को बन्ध रूप कहना निश्चय है और भावलिगी मुनि के 
महाब्रतादि को मुनिपना कहना यह व्यवहार है। ६) लोटे को पीतल 
का कहना निश्चय है और लोटे को पानी का कहना यह व्यवहार है। 
(७) रोटी आटे से बनी निश्चय है और रोटी बाई ने बनायी यह्‌ 
व्यवहार कथन .है। (८) केवलज्ञान-ज्ञानगुण मे से हुआ निश्चय है 
और केवलज्ञान ज्ञानावरणीय के अभाव से हुआ यह व्यवहार कथन 
है। (६) वीर्य का क्षायिकपना वीर्य ग्रुण मे से हुआ निश्चय है और 
वी का क्षायिकपना अन्तरायकर्म के क्षय से हुआ यह व्यवहार कथन 
है। (१०) ज्ञान का क्षयोपशम ज्ञान से हुआ यह निश्चय है और ज्ञान 
का क्षयोपशम ज्ञानावरणीय के क्षयोपशम से हुआ यह व्यवहार कथन 
है। (११) कपडे अपने से घुले यह निश्चय है और कपडे बाई ने धोये 
यह व्यवहार कथन है। (१२) जीव अपनी क्रियावती शक्ति से चला 
यह निरचय हैँ और जीव धर्मंद्रव्य से चला यह व्यवहार कथन है। 
(१३) चश्मा अपनी योग्यता से उठा यह निश्चय है और चदमे को 
मैंने उठाया यह व्यवहार कथन है । (१४) अभेद आत्मा को आत्मा 
कहना निश्चय है और ज्ञान-दर्शन-चारित्र को आत्मा कहना व्यवहार 
है। (१५) श्रषद्धागुण की शुद्ध पर्याय प्रगटी उसे सम्यगदशेन कहना 
निरचय है और देव-गुरु-शास्त्र के राग को सम्यर्दर्शन कहना यह 
व्यवहार कथन है। (१६) देशचारित्र को श्रावकपना कहता निदचय 
है और १२ अणुव्रतादिक को श्रावकपना कहना यह व्यवहार कथन 
है। (१७) तीन चौकडी के अभावरूप शुद्धि को सुनिपना कहना 
निश्चय है और २८ मुलग्रुण के राग को मुनिपना कहना व्यवहार 
कथन है । (१८) राग को आत्मा का कहना निश्चय है और राग्र को 
कर्म का कहना व्यवहार कथन है। ऐसे ही सब जगह जान लेना 
चाहिए और व्यवहार का अर्थ ऐसा है नही, यह निमित्तादि की अपेक्षा 
कथन है, ऐसा ध्याव मे रखना चाहिए। 

भदत २१-ग्यारहवीं गाथा से किस व्यवहार को अभतार्थ कहः 
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है ओर वहाँ किस व्यवहार फी बात ही नहीं है ? 

उत्तर-ग्यारह॒वी गाथा में अध्यात्म का जो चार प्रकार का 
व्यवहार है, उसे अभूतार्थ कहा है। आगम के व्यवहार की वात ११वीं 
गाथा में नट्ो है। जब अध्यात्म के व्यवहार का निपेघ है, तब आगम 
के व्यवहार की कौन बात है ? अर्थात्‌ कुछ भी नही । 

प्रइतत २२-चार प्रक्कार के आगस का व्यवहार कौन-फौन सा है ? 

उत्तर--( १) उपचरित सदभूत व्यवहारनय --जो उपाधि सहित 
गुण गुणी को भेद रूप से ग्रहण करे । जेंसे--ससारी जीव के मतिज्ञा- 
नादि पर्याय और नर-नारकादि पर्यायें। (विकारी पर्यायो को जीव की 
कहना) । 

(२) अनुपचरित सद्भूत व्यवहारवय --जो निरुपाधिक गुण और 
गुणी को भेद रूप ग्रहण करे। जैसे केवलज्ञान, केवलदशेन । (शुद्ध 
पर्याय को जीव की कहना ) । 

(३) उपचरित असद्भूत व्यवहारनय --अत्यन्त भिन्‍न पदार्थों 
को जो अभेद रूप से ग्रहण करे। जैसे--जीव के महल, घोडा वस्त्रादि 
कहना । (अत्यन्त भिन्‍न पर पदार्थों को जीव का कहना) 

(४) अनुपचरित असद्भूत व्यवहारनय --जो नय सयोग सम्बन्ध 
से युक्त दो पदार्थों के सम्बन्ध को विषय बनाये । जेसे -जीव का शरीर 
जीव का क्षम आदि कथन ॥ (एक क्षेत्रावगाही शरीर और कम को 
आत्मा का कहना) ११वीं गाथा मे इस आगम के व्यवहार की तो 
बात ही नही है । 

हे प्रश्त २३-चार प्रकार का आगस छा व्यवहार फ़ब और 
कसको लाग पड़ता है ? 

उत्तर-एकमान्र अपना अनुभव-ज्ञान होने पर साधक जीवो को 
ही लागू पडता है और मिध्यादृष्टि और केवली को लागू नही 
पड़ता है । 
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प्रश्न २४-चार प्रकार के अध्यात्म फा व्यवहार फौत-फोन- 
ताहै? 

उत्तर--( १) उपचरित सद्भूत व्यवहारतय.--'ज्ञान पर को 
जानता है”, अथवा ज्ञान मे राग ज्ञात होने से “राग का ज्ञान है” 
ऐसा कहना अथवा ज्ञत्ता स्वभाव के भानपूवव क ज्ञानी “विकार को भी 
जानता है” ऐसा कहना | (२) अनुपचरित सद्भूत व्यवहारतय'-- 
ज्ञान और आत्मा इत्यादि गुण-गुणी का भेद करना | (३) उपचरित 
असदुभूत व्यवहारनय --सावक्र ऐसा जानता है कि मेरी पर्याय मे 
विकार होता है। उसमें जो व्यक्त राग-बुद्धिपूतेंक राय प्रगट ख्याल 
मे लिया जा सकृता है ऐसे राग को आत्मा का कहना । (४) अनुप- 
चरित असदभूत व्यवहारनयः--जिम्त समय वुद्धिपूर्व॑क_ राग है उस 
समय अपने ख्याल मे न आ सके, ऐसा आुद्धि पूर्वक राग भी है उसे 
जानना । 

प्रघन २५--चार प्रकार का अध्पात्म फा व्यवहार कब और 
क्रिसको जाग पड़ता है ? 

उत्तर--एकमात्र साधक जीवो को हो लागू पडता है और मिथ्या 
दृष्टि और केवली को लागू नही पडता है।._ 

प्र] २६--उपचरित सद्‌्पृत व्यवहारतप्र का पृथकू-प्‌थक्‌ अर्थ 
फरो ? 

उच्चर--( १) पर का उपचार आता है, इसलिए उपचरित कहा 
है । (२) अपने मे होता है, इसलिए सद्भूत कहा है। (३) भेद पडता 
है, इसलिए व्यवहार कहा है। (४) श्रुत्ञान का जश है, इसलिये 
तय कहा है । 

प्रन्‍त्त २७--अनु पच रित असदुभुत व्यवहारनय का पृथक्‌-पृथक्‌ 
आर्थ करो ? 

उत्तर--( १) पर का उपचार नही आता है, इसलिए अनुपचरित 
कहा है । (२) अपना नहीं है, इसलिये असद्भूत कहा है। (३) भेद 
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पडता हैं, इसलिये व्यवहारनय कहा हुं । (४) श्षुत ज्ञान का अश 
इसलिये तथ कहा है । 

प्रदन २८--चार प्रकार के अध्यात्म के व्यरहार को भी भूठा 
क्यो कहा है ? 

उत्तर - भेद दृष्टि में निविकल्प दशा नहों होती और सरागी को 
विकल्प बना रहता हे इसलिए जहाँ तक रागादिक दूर न हो वहाँ तक 
भेद को गौण करके, अभेद रूप निविकल्प अनुभव कराया गया है। 
इस अपेक्षा अध्यात्म के व्यवहार को झूठा कहा हैं। [समयसार 
गा० ७ के भावार्थ मे से] 

प्रन्‍तत २९--क्या व्यवहार सर्वथा अम्त्याथे है ? 

उत्तर-व्यवहार को असत्यार्थ कहा था वहाँ ऐसा नही समझना 
चाहिए कि वह सर्वथा असत्यार्थ है किन्तु कथचित्‌ असत्यार्थ जानना 
चाहिए क्योक्ति जब एक द्रव्य को भिन्न, स्वपर्यायों से अभेदरूप, 
उसके असाधारण गण मात्र को प्रधान करके कहा जाये तब परस्पर 
द्रव्यो का निमित्त नेमित्तिक भाव तथा निमित्त से होने वाली पाये 
वे सब गौण हो जाते हैं। अभेद द्रव्य की दृष्टि मे वे प्रतिभासित नही 
होते, इसलिए वे सब उस द्रव्य मे नही हैं ऐसा कथचित निषेध किया 
जाता हे । यदि उतर भावो को उस द्रव्य मे कहा जावे तो व्यवहारनय 
से कहा जा सकता है। [समयसार गा० ११ मे से] 

प्रश्न ३०--किस दृष्टि से व्यवहारनय सत्यार्थ है? 

उत्तर-यदि निमित्त-नेमित्तिक भाव की दृष्टि से देखा जाबे तो 
व्यवहारतवय कयचित्‌ सत्यार्थ भी कहा जा सकता हैं यदि सर्वथा 
अप्तस्यार्थ ही कहा जावे तो सर्व व्यवहार का लोप हो जावेगा और 
व्यवहार का लोप होने से परमार्थ का भी लोप हो जावेगा। इसलिए 
जिनदेव का स्यादवादरूप उपदेश समभने से हो सम्यकनज्ञान है। 


सर्वथा एकान्त मिथ्यात्व है। [समयसार गा० ५८ से ६० के भावार्थ 
से से ।] 
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प्रझनन ३१-व्यवहारनय के त्याग का उपदेश क्यों दिया ? 

उत्तर--निशचयनय को प्रधान कहकर व्यवहारनय के ही त्याग 
का उपदेश किया हुँ क्योकि समयसार गा० २७४ मे कहा है कि 
निरचयनय के आश्षय से वतंते हैं, वे ही कर्मों से मुक्त होते है और जो 
एकान्त व्यवहार के ही आश्रय से वतंते है, वे कभी कर्मो से नही 
छूटते ।/ इसलिये व्यवहारनय है, उसका विषय भी है किन्तु उसके 
आश्रय से कभी धर्म की प्राप्ति, वृद्धि और पूर्णता नहीं होती बल्कि 
उसके आश्रय से ससार परिभ्रमण होता है इसलिए व्यवहारनय के 
त्याग का उपदेश दिया है । 

प्रन्‍्न ३२>व्यवहार का फल दया है ? 

उत्तर-प्राणियो को भेदरूप व्यवहार का पक्ष तो अनादिकाल से 
ही है उसका उपदेश भी बहुधा स्व प्राणी परस्पर करते हैं । जिन- 
वाणी में व्यवहार का उपदेश शुद्धनय का हस्तावलम्बन जानकर 
बहुत किया है किन्तु उसका फल ससार ही है। देखो ! भगवान का 
कहा हुआ व्यवहार नववेग्र वेयक तक ले जाता है किन्तु उसका 
ससार बना रहता है--उत्तका दृष्टान्त द्रव्यलियगी मुनि है । 

प्रन्‍त्त ३३--निशचय का फल छा है ? 

उत्तर--शुद्धनय का पक्ष तो कभी आया नही, उसका उपदेश भी 
विरल है वह कही-कही पाया जाता है इसलिए उपकारी श्रीगरुरु ने 
शुद्धनय के ग्रहण का फन मोक्ष जानकर उसका उपदेश प्रधानता से 
दिया है। देखो--भगवान का कहा हुआ निश्चय शुभ-अशुभ दोतो से 
बचाकर, जीव को शुद्धभाव मे-मोक्ष मे ले जाता है उसका दुष्टान्त 
सम्यरदृष्टि है कि जो नियम से मोक्ष प्राप्त करता है। 

प्रदन ३४->ग्यारहवी गाथा का भाष थोड़े मे क्या रहा ? 

उत्तर-देखो ! ससार मे चार प्रकार का अस्तित्व है (१) पर 
द्रत्य का अस्तित्व--अपनी आत्मा के अलावा अनन्त आत्माएँ अनन्ता- 
नन्‍्त पुदुगलद्गव्य धर्म, अधर्म आकाश एक-एक लोकशअ्रमाण असख्यात 
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फालद्रव्य हैं इतना पर द्रव्य का अस्तित्व है। (२) विक्वारीपर्यायो का 
अस्तित्वसल्शुभाशुभ विकारी भाव का अस्तित्व है (३) अपूर्ण-पूर्ण 
शुद्ध पर्यायों का अस्तित्व है। (४) त्रिकाली ज्ञायक स्वभाव का 
अस्तित्व हैं। अब जिसको अपना भला करना हो वह तीन प्रकार के 
अस्तित्व से अपना ध्यान हटाकर चौथे प्रकार का अस्तित्व स्वय है 
उस पर दृष्टि देवे, तो ही धर्म की शुरूआत वृद्धि और पूर्णता होकर 
भुक्तिरूपी लक्ष्मी का नाथ बनता है। ११वीं गाथा जैन दर्शत का 
प्राण है। यदि कुन्दकुन्द भगवान की आज्ञा मने तो तुरन्त वर्म की 
प्राप्ति हो और अनन्तकाल का ससार--परिश्रमण अल्पकाल में नाश 
हो जावे अत. अपने त्रिकाली स्वभाव के आश्रय से हो धर्म को प्राप्ति 
वृद्धि और पूर्णता होती है । 

प्रन्‍त ३२५--पंच परप्तेप्टियो के आश्रय से, दया दान-पुजा-अगुन्तत 
महाव्तादि के आश्रय से धर्म की प्राप्ति नहीं हो सक्तती और दया हम 
जो व्तादि करते हैं, वह व्यर्थ ही हैं ? 

उत्तर--अनादिकाल से अज्ञानी जीव अनन्तवार दिगम्बर जैन 
द्रव्यलिगी मुनि ववा और शक्ललेश्या का शुभभाव अनन्‍्तवार किया 
परन्तु ससार का ही पात्र रहा। प्रवचनसार मे द्रव्यलिंगी मुन्ति को 
ससार तत्त्व कहा है। इसलिए तीनकाल -तोनलोक में कभी भी 
भगवान के आश्रय से, अणुब्रत-महाव्नतादि के आश्रय से धर्म की प्राष्ति 
नही होती है । एकमात्र अपने त्रिकाल के आश्रय से घर्म की शुरूआत, 
वृद्धि और पूर्णता होती है--ऐसा चारो अनुयोगो मे सब भगवातनो ने 
कहा है। यही वात भगवान कुन्दकुन्द आचार्य ने ११वी गाया मे 
वतायी है। इसलिए है आत्मा ! तू अपने आत्मा को दु ख समुद्र मे 
नही ड्वाना चाहता, तो एक बार अपने भगवान का आशक्षय ले, तो 
देख | जीवन मे अपूर्व आनन्द की प्राप्ति होगी, फिर तुझे किसी से 
पूछना नही पडेगा । 


( २०० ) 


प्रदव ३६--दो द्वव्यो की पर्यायों में जो व्यवहार कहा जाता है 
वह किस प्रकार है ? 

उत्तर--जीव पुद्गल के गति, स्थिति, अवगाहन, परिणमन आदि 
कार्यो मे जो धर्मं-अधर्म-आकाश और कालद्रव्य का गतिहेतुत्व, स्थिति- 
हेतुत्व, अवगाहनहेतुत्त और परिणमनहेतुत्व का जो कथन आता 
है--वह सब व्यवहार कथन ही है। इस व्यवहार कथन का अर्थ 
मात्र इतना ही है कि जीव-पुदूगल अपने गति, स्थिति आदि कार्यों को 
तो स्वयं अपनी-अपनी स्वतन्त्र उस समय पर्याय की क्षणिक योग्यता 
से ही करते है तब घर्म-अधर्म-आकाश और काल की उपस्थिति मात्र 
है | जंसे--हमारे चलने मे सडक' उपस्थिति मात्र है; उसी प्रकार जीव 
और पुदुगल के गति स्थिति आदि में धर्म-अधमे-द्रव्यों की उपस्थिति 
मात्र है 

प्रझच् ३४७--कुछ सनीषी कहलाने वाले पुदूगल और जीव की 
गति-स्थिति आदि कार्यों का फर्ता घर्में-अधर्म-आदि द्रव्यों को ही कहते 
हैं और ऐसा ही उपदेश करते हैं क्या वे गलत हैं ? 

उत्तर--बिल्कुल गलत हैं, वे मनीषी दो द्रव्यों की कर्ता-कर्म रूप 
एकत्व-बुद्धि की पुष्टि करके मिथ्यात्व का पोषण कर निगोद के पात्र 
बनते है और उनकी बात मानने वाले भी गृहीत मिथ्यात्व की पुष्टिकर 
निगोद में चले जाते है क्योकि सच्चे देव-गुरु-शास्त्र की विराधना का 
फल निगोद है । 

प्रश्न ३५--कुछ मनीषी घर्मे-अधर्म-आकाश ओर काल द्रव्यो को 
मानते ही नही है क्या यह उनकी बात ठीक है ? 

उत्तर--बिल्कुल गलत है। जो मवीषी धर्मादिद्रव्यों को नहीं 
मानते है--वे निर्मित्त-तैमित्तिक सम्बन्ध का लोप करने वाले एकाती 
हैं और निगोद के पात्र है। क्योकि भगवान की वाणी मे आया है कि 
जहाँ उपादान होता है, वहाँ निमित्त होता ही है! ऐसा वस्तु स्वभाव 


है। 


। 


क्‍ 
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प्रढन ३९--( १) मोहनीय कर्म के उदय से राग उत्यन्‍्न होता हैं 
(२) जीव के राग करने से मोहनीय कर्म उत्पन्त होता है (३) ज्ञाना 
वरणीय ज्ञान को रोकता है (४) दर्शनमोहनीय सम्यक्‍त्व नहीं होने 
देता (५) जीवो का सरना-जीना, सुख-दुःख पुदूगलो का उपकार है 
(६) जीवो ने कर्म किये--जीवो ने वर्मों को भोगा (७) जीव बोलतः 
है (८5) आत्मा ने शरीर को चलाया या शरीर ने आत्मा फो चलाया 
(६) जीव ने दूसरे जीवो फी रक्षा की या मारा (१०) सनी जीव 
है, असनी जीव है, इन्द्रियों वाला जीव है आदि कथन शास्त्रों मे आते 
है इनसे दया समझना चाहिए ? 


उत्तर-यह सब निमित्त की अपेक्षा कथन किया है यह असत्यार्थ 
कथन है ऐसा जानकर असत्यार्थ कथन का श्रद्धान छोडता। इस 
प्रक/र व्यवहार के कथन का ऐसा का ऐसा श्रद्धान करने से मिथ्यात्व 
की पुष्टि होती है, क्योकि शास्त्रों मे इनका तात्पय मात्र धर्म द्रव्य के 
समान उपस्थिति मात्र है, ऐसा बताना हैं। (२) जो जीव एक द्रव्य 
का दूसरे द्रव्यों के साथ कर्ता--कर्म मानता हैँ वह द्विक्रियावादी-जिन- 
मत से बाहर हैं। इसलिए पात्र जीवों को दो द्रव्यो की एकता बुद्धि 
छीडकर, अपने स्वभाव का आश्रय लेकर अपना कल्याण करना 
चाहिए । 

प्रथतत ४ ०--गुरुगस बिना अपनी खोटी मान्यता से जिनवाणी को 
सुना ओर क्या सीखा ! विफार पुद्गल का क्वार्य है हमारा कल्याण 
जब होना होगा तब होगा। अशुभभाव आना है तो आवेगा-हम क्या 
करें, वह जीव कंसा है ? 

उत्तर--( १) वीतराग का मार्ग स्वछन्द होने के लिए नहीं है । 
जो जीव वीतराग की बात सुनकर उससे उल्टा अथ निकालता है वह 
निगोद का पात्र है। जबकि वर्तमान में बडे भाग्य से शभाशभ भाव 
रहित वीतरागता फ्रगट करने का समम आया है उसके बदले कहे 
अशुभ भाव का भी तो समय आया है--ऐसी मान्यता वाला जिनवाणी: 


( २०२ ) 


सुनने के अयोग्य है । 

(२) जैसे--जिसको सोने की पहिचान हो गई, वह १४ कैरेट 
आदि कह सकता है, उसी प्रकार जिसने अपने स्वभाव का आश्रय 
लेकर अनुभव-न्ञान प्राप्त हो गया है, वह ही कह सकता है जिस समय 
जो होना होगा वही होगा, मिथ्यादृष्टि का ऐसा कहना असत्य है। 

(३) श्री समयसार के बध अधिकार में आया हैँ कि कोई 
जीव किसी अन्य जीव को मार जिला नहीं सकता और सुख-दुख 
नहीं दे सकता । ऐसा सुतकर अज्ञानी श्री समयप्तार की आड लेकर 
दूसरे जीवो को मारे और दुखी करे और कहे समयसार में लिखा 
हैं कोई किसी को मार-जिला और सुखी-दुखी नहीं कर सकता। 
अरे भाई ! ऐसी स्वच्छन्दता का सेवन करके तू मर जावेगा। समय- 
सार कच्चा पारा है । यदि हजम हो जावे तो अमर वन जावेगा और 
यदि हजम न हुआ, फूट-फूटकर रोयेगा। इसलिए याद रख श्री 
समयसार का कथन जब तुझे कोई मारे, तुझे दू खी करे तव याद कर 
कि भगवान ने समयसार मे ऐसा कहा है| अज्ञानी जीव समयसार की 
गाड में मिथ्यात्व की पृष्टि करता हैं । 

(४) जैमे एक आदमी ने “बुलट प्रूफ कोट” अर्थात्‌ जिस कोट 
में गोली ना लगे, ऐसा कोट तैयार किया । वह फौज के कप्तान के 
पास गया कि आप “बुलट प्रूफ कोट” का आडेर दो। उसने कहा, 
ठोक है आप इसे पहिनो।” कप्तान अन्दर जाकर पिस्तौल लायी, 
तो देखा वह आदमी नौ दो ग्यारह हो गया; उसी प्रकार जिनवाणी 
मे जो कथन है वह अपने लिये ही है। ऐसा जानकर उन प्रकारों 
को पहिचानकर अपने से ऐसा दोष हो तो उसे द्वर करके सम्यक 
श्रद्धानी होना, औरो के ही दोष देख-देखकऋर कपायी ना होना क्योकि 
अपना बुरा-भला अपने परिणामों से है। औरो को रुचिवान देखे, 
तो कुछ उपदेश देकर उनका भी भला करे। इसलिए अपने परिणाम 
सुधारने का उपाय करता योग्य है। सर्वे प्रकार के मिथ्यात्वभाव 
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छोडकर सम्यग्दष्टि होना योग्य है। क्योकि ससार का मूल मिथ्यात्व 
है और धमं का मूल सम्यक्त्व है। [मोक्षमार्ग प्रकाशक पृष्ठ २६६] 

(५) जैसे रोज नामचे से अनेक रकमे जहाँ-तहाँ लिखी है, उनकी 
खाते मे ठीक खतौनी करे तो लेने-देने का निश्चय हो, उसी प्रकार 
शास्त्रों मे तो अनेक प्रकार का उपदेश जहाँ-तहाँ दिया है, उसे 
सम्यज्ज्ञान मे यथार्थ प्रयोजन सहित पहिचाने, तो हित-अहित का 
पनिरचय हो । इसलिए स्यात पद की सापेक्षता सहित सम्यस्ज्ञान द्वारा 
जो जीव जिन वचनो मे रमते है, वे जीव ही शीघ्र शुद्धात्मस्वरूप को 
प्राप्त होते है । मोक्षमार्ग मे पहला उपाय आग्रमज्ञान कहा है, आगम 
ज्ञान बिना धर्म का साधन नहीं हो सकता, इसलिए तुम्हे भी यथार्थ 
बुद्धि द्वारा आगम का अभ्यास करना, तुम्हारा कल्याण होगा । [मोक्ष- 
मार्ग प्रकाशक पृष्ठ ३०४] 


प्रक् ४ १--जो व्यवहार कयव को हो सच्चा सानता है उसे 
आास्त्रों में फिस-किस नाम से सम्बोधन क्षिया है ? 


उत्तर--(१) समयसार नाटक मे 'मूखे' कहा है। (२) आचार्य 
कल्प टोडरमल जी ने 'अनीति' आदि कहा है । आत्मावलोकन 
में हरामजादीपना कहा है । समयसार कलश ५४ मे “अज्ञान मोह 
अन्धकार है, उसका सुलटना दुनिवार है', 'मिथ्यादृष्टि' आदि कहा 
है। (५) प्रवचनसार मे पद-पद पर घोखा खाता है--ऐसा कहा है। 

पुरुषार्थ सिद्धयुपाय में 'तस्य देशना नास्ति' कहा है। (७) मोक्ष- 
मार्ग प्रकाशक मे उसके धर्मं के सब अग मिथ्यात्व भाव को प्राय्त होते 
हैं। (5) समयसार गा० ११ के भावार्थ मे 'उसका फल सप्तार है ।' 


आदि चारो अनुयोगो में व्यवहार के कथन को सच्चा मानने 

वालो को चारो गतियो में घृमकर निगोद में जाने वाला कहा है। 

(४ कि व्यवहार निश्वय का प्रतिपादक है। इसके बदले उसको सच्चा 
मान लेता है, वह मिथ्यात्व है । 
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प्रदत ४२--आास्त्रों से दो द्रव्यो की पर्याथो मे निभित्त-मैमतिक 
सम्बन्ध बताने का कया प्रयोजन है ? 

उत्तर--विश्व की रचना इस प्रकार है अर्थात्‌ वस्तु स्वभाव है 
कि जहाँ उपादन होता है, वहाँ निमित्त होता ही है उसको दूर करवा 
असम्भव है। 

प्रशत ४३--दो द्रव्णे की पर्यायो मे निमित्त-मेमित्तिक समझने से 
क्या लाभ हैं ? 

उत्तर-पात्र जीव भिन्‍न-भिन्‍न चतुप्टय का भान करके भेद- 
विज्ञानी बन के वीतरागी बनता है और अज्ञानी एकत्वबुद्धि करके 
और मिथ्यात्व की पुष्टि करके चारो गतियों का पात्र बनता है। 

प्रश्त ४४--जहाँ प्रत्येक्ष द्रव्य का स्वचतुप्द्य भिन्‍व-भिन्‍्न दिखाना 
हो--बरहाँ क्या जानना चाहिए ? 

उत्तर--जहाँ प्रत्येक द्रव्य का स्वचतुप्टय भिन्‍त भिन्‍न दिखाना हो, 
वहाँ पर निश्चय ही प्रयुक्त होता है। स्वचतुष्ट्य की दृष्टि से औद- 
यिक्र, औपभमिक, क्षायोपश्यमिक और क्षायिक भावों का कर्ता 
निश्चय से जीव ही है। कर्मों के उदय-उपशम-क्षय आदि का कर्ता 
निरचय से पुदु्गल ही है। यहाँ पर ध्रूत्र स्वभाव तथा पर्याय चाहे 
विकारी हो या अविकारी हो दोनों मिश्चय है इस अपेक्षा से रागादि 
जीव का काये है । जब दो द्रव्यो को अलग बताना हो तो जीव के 
विकारी भावों को भी उसकी पर्याय में उत्पन्न होने की अवैक्षा 
स्वाश्रित निश्चय कहा है पर द्रव्य को पराश्रित व्यवहार कहा है । 

प्रइन ४५--दो द्रव्यो के स्वचतुष्द्य जानने से क्या प्रयोजन है 
ओर क्या लाभ है ? 

उत्तर-:प्रत्येक वस्तु का कर्ता-कर्म अनादि से अनन्तकाल तक 
स्वतन्त्ररूप से दिखाना, यह प्रयोजन है। (लाभ)--अपने विभावः 
भावों का कर्ता जो जीव पुदूगल को मानता था वह बुद्धि छूटकर अपने 
विभाव भाबो का कर्ता मैं हु ऐसा जानकर भव्य जीव अपने स्वभाव 
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का आश्रय लेकर उसका अभाव कर देता है। यहाँ पर शुभाशुभ भाव 
सब पर्यायों को स्वाश्िितों निश्चय और पर द्रव्य को पराश्चितो व्यवहार 
कहा है । 

प्रन्‍त्त ४६--शास्त्रों में जो आत्मा के माश्रप से शुद्ध भाव प्रगटा 
उसे निडचय कहा हैं ओर शुद्ध के साथ शुभ अंश को व्यवहार कहा 
है, उससे क्या प्रयोजन और क्या लाभ है ! 

उत्तर-यहाँ पर मोक्षमार्ग दिखलाना है। जिसके प्रगट होने से 
धर्म की शुरूआत, वृद्धि होती है। मोक्षमार्ग होने पर शुद्धभभाव को 
स्वाश्रितों निश्चय कहते है और भ्ूमिकानुसार राग को पराश्ितों 
व्यवहार कहते है। यहाँ पर शुभभावों को व्यवहार कहा है। शुद्धभाव' 
को मिर्चय कहने का प्रयोजन यह है कि शुद्धभाव ही मोक्षमार्ग है, 
धर्म है । शुभभाव को व्यवहार कहने का प्रयोजन यह है कि सच्चे 
देव-गुरू-दास्त्र का राग, अगुन्नत, महाव्रतादि का राग, दया-दाव-पूजा 
आदि का भाव मोक्षमार्ग नही है, बन्धभाव हैं। लाभ -ज्ञानी जानता 
है प्रगट करने योग्य वीतराग भाव से मेरा हित हैं यह प्रगट करने 
उपादेय हैं और जो राग है वह अहित रूप हेय है । 

प्रहल ४७--कूछ सनोषी कहलाने वाले दया-दान-पूजा अणुत्रत 
महाव्रतादि से परम्परा मोक्ष की प्राप्ति बतलाते हैं क्या यह बात 
भूठ है ? 

उत्तर--ब्रिल्कुल झूठ है क्प्रोकि अनादि से तीर्थंकरादि, गणधर- 
आदियो ने शुभभावों को बध का और दुख का कारण कहा है। जो 
पा से मोक्षमा्गें या मोक्ष मानते है, वह सव जीव निगोद के 
पात्र हैं। 


प्ररन ४द ->शुमभाव को बस्तर का कारण और दुःख का कारण 
शास्त्रों मे कहाँ कहा है ? 


उत्तर-श्रो समयस्तार गा० छर तथा ७४ मे शुभभावों को 
अपवित्र, जडस्वभावो, दुख का कारण तथा बब का कारण, अन्न व, 
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अनित्य, अशरण, वर्तमान मे दुःखरूप और भविष्य में भी दु खुरूप कहा 
है । शुभभाव को मोक्ष का घातक कहा है, दुष्ट-अनिष्ट भी कहा है। 
अज्ञानी के शुभभाव को तो वास्तव में शुभभाव भी नहीं कहा जाता 
है, क्योकि मिथ्यात्व का महान पाप उसके साथ है। 

प्रशण ४६--एकमान्न त्रिकाली श्रुव स्वभाव स्वाशित भिधचय 
और शुद्ध पर्याय चाहे पूर्ण हो या अपुर्ण, सब को पराश्ित व्यवहार 
ऐसा क्यो कहा है ? 

उत्तर-- (१) जिस जीव को अपना कल्याण करना हो, उस जीव 
को सामान्य ध्रव स्वभाव पारिणामिक जीवत्वभाव आदि नामो से 
कहते हैं वह मात्र निश्चय है क्योकि इसी के आश्रय से घ्म की शुरू- 
आत वृद्धि और पूर्णता होती है। (२) ओऔपशमिक, क्षायिक धर्म का 
क्षायोपशमिकभाव भी व्यवहार है क्योकि त्रिकाली की अपेक्षा शुद्ध 
पर्याय को भी पराश्चित व्यवहार कहा है। (३) ज्ञानियों को मात्र 
द्रव्य स्वभाव ही सदा मुख्य रहता है पर्याय धर्म सदा गौण ही रहता 
है, क्योकि साधक द्रव्य स्वभाव के आश्रय से शुद्धि की वृद्धि करता 
हुआ, साक्षात्‌ केवली बन जाता है। (४) निश्चयनय (द्रव्य स्वभाव) 
और व्यवहारनय (पर्याय स्वभाव) दोनो जानने योग्य हैं किन्तु आश्रय 
करने योग्य एक मात्र निर्चय ही है व्यवहार कभी भी आश्रय करने 
योग्य नही है, उसे हेय ही समझना । स्वभाव की दृष्टि करना ही 
मोक्षमार्ग प्राप्त करना और मोक्ष है, क्योकि उसी के आश्रय से मोक्ष 
मार्ग और मोक्ष प्राप्त होता है। 

प्रझत ५०--ब्रव्य स्वभाव के आश्रय से ही मोक्षमार्ग और सोक्ष 
प्राप्त होता है यह कहाँ आया है ? 

उत्तर--पूरा नियमसार और समयसार इसके साक्षी है। 

प्रघन ५१--पाँच बातें कौन कौनसी याद रखनी चाहिए ? 

उत्तर--( १) द्रव्यरूप हिसा, झूठ, चोरी, कुशील, परिग्रह और 
द्रव्यरूप अहिंसा, सत्य, अचौयें, ब्रह्मचर्य और अपरिग्रह तो मात्र 
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पुद्गल द्रव्य की स्वतस्त्र क्रियाएँ है। नोकमं-द्रव्यक्मं सब का पुदगल 
ही कर्ता है इनकी क्रियाओं से ना पुण्य होता है ना पाप होता है और 
ना धर्म होता है। (२) हिसा-झूठ-चोरो-कुशील-परिग्रह यह अशुभ- 
भाव पापभाव है और अहिसा-सत्य-अचौर्य-ब्रह्मचर्य और परिग्रह का 
शुभ भाव पुण्य भाव है धर्म नही है। (३) भज्ञानी का शुभभाव 
अनन्त ससार का कारण है क्योंकि वह उसे उपादेय, धर्म का कारण 
मानता है। ज्ञानी शुभभाव को हलाहल जहर हेय मानता है उसे 
- व्यवहार कहा है। (४) मोह-क्षोभ रहित आत्मा का परिणाम बीत- 
रागभाव वह धर्म है उसका फल अतीन्द्रिय सुख मोक्ष है । यह शुद्धभावः 
एकमात्र अपने आश्षय से ही प्रगट होता है, पर, विकार, शुद्ध पर्याय 
के आश्रय से प्रगट नही होता है। (५) जीव केवल भाव कर सकता 
है पर की क्रिया तो मिथ्यादृष्टि भी नहीं कर सकता है। शुभाशुभ 
भांवों तक अज्ञानी की दौड है। ज्ञानी की दोड शुद्धभाव तक है। ऐसा 
जानकर अपने स्वभाव का आश्रय लेना ही कल्याणकारी है । 


आना औल-औत क्‍जतआ 





निर्वाण और परिभ्र्षण 
। 
जो जीव सम्यर्ददन से युदत है, उस जीव को निश्चित 
ही निर्वाण का संगम होता है और भिथ्यादृष्टि जीव को 
सदेव संसार में परिभ्रमण होता है। 
[सारससुच्चय-४ १] 





([ र्ण्८ ) 
चोदह॒वाँ प्रकरण 
धर्म प्राप्ति के लिए जीव की पात्रता कब 
और कंसे 


भगवान की वाणी सुनने फो पात्रता कब फही जा सकतो है ? 

उत्तर-( १) वृत्ति को अखण्ड करके (२) पूजादि की चाहना 
नही करके (३) जिसे ससार का दुख लगा हो । (४) जिन वचन की 
परीक्षा करके उसमे लगा रहता है। वह भगत्रान को वाणी सुतने 
लायक है और उसे इसी भव मे सम्यक्त्व की प्राप्ति हो जावेगी । 

(१) करीवृत्ति अखण्ड सम्मुख, मूल मारय साँभलो जिन मो 

है 

अपनी आत्मा के सन्मुख अखण्ड वृत्ति किये बिना वीतरागी 
मूल मारग सुनने के लिए लायक नही हो सकता है। (अ) जेसे -एक 
आदमी ने बादाम में से तेल निकालना शुरू किया। जब तेल 
निकालने का समय आया, तो जरा चाय पी आएं। फिर आकर 
तेल निकालने लगा। जब फिर तेल निकालने का समय आया, वो 
जरा पेशाब कर आऊँ | इस प्रकार उसे कभी भी तेल की प्राप्ति नही 
'होगी, उसी प्रकार शास्त्र सुनते हुए अन्य साप्तारिक कार्य के 
सम्बन्ध मे विचार आबे, तो वह भगवान की वाणी सुनने लायक 
नही है । 

(आ) एक बार श्रीमद्‌ रायचन्द्र जो का प्रवचन बहुत आदमी 
सुन रहे थे। वहां पर एक आदमी बीडी पीकर आया वीडी पीने के 
वाद बन्ध तो आती है। उसके बैठते हो दूसरे बीडी पोने वाले को 
बीडी की तलव लगी बह उठकर तुरन्त वाहर गया ओर वीडी पीकर 
वापस आकर बैठ गया। उस समय एक पैसे को तीन बीडी आती 
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थी एक बीडी का मूल्य एक पाई होता था। तब श्रीमद्‌ ने कहा 
अरेभाई ! जो आत्मा की कीमत एक पाई से भी कप्र मानते है 
वह भगवान की वाणों सुनने लायक नही है । इसलिए पहले नम्बर 
की लायकात 'वृत्ति को अखण्ड सन्मुख करके वीतराग का मूल मारग 
सुनना चाहिए 
हु (२) नो य पूजादिनी जो कामना रे, सुल मारण सॉमलो जिन 
नो रे।। 

जो जीव ऐसा मान के शास्त्र सुनते है कि भेरी पूजा प्रतिष्ठा हो 
पुण्य का बन्ध हो, सासारिक वासना पूर्ति की इच्छा करता हो, वह 
वीतरागी मूल मारग सुनने लायक नहो है। वक्‍ता कहे, आइये सेठजी 
तो वह अपनी प्रश्यसा सुनेगा किन्तु वीतरागता की बात नही सुन 
सकेगा । वीतरागता की रुचि वाले जूते रखते की जगह में बैठकर भी 
वीतरागी वाणी सुनने से पीछे नही हटते। जो मान कीति के चक्कर मे 
है, वह भगवान की वाणी सुनने लायक नही है । 

(३) नो य व्हालुं अन्तर भव दुःख मूल मारग साँभलो, जित 
नोरे॥ 

अन्तर मे कोई भी भव का दुख कड॒वा लगे अर्थात्‌ अच्छा ना 
लगे। जिसे मनुष्यभव, देवभव अच्छा लगता हो, वह वीतरागी वाणी 
सुनने के लायक नही है । 
हे चारो गति के विषय मे सोक्षपाहुड गाथा १६ से कया कहा 

उत्तर--चारो गति का भाव दुर्गति है 'पर दव्वादो दुग्गइ, सद- 
व्वादो हु सुगई' अर्थात्‌ स्व॒ द्रव्य मे परिणति सो सुगति है, पर द्रव्य 
में परिणति सो दुर्गति है। जिस भाव से तीर्थंकर गोत्र का बन्ध होता 
है वह भाव भी दुर्गंति है और जिस भाव मे शुद्धोपयोग रूप परिणमन' 
हो वह सुगति है। इसलिए जिसे ससार का दुख अब्छा ना लगता हो, 
वह ही भगवान की वाणी सुनने लायक है । 
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(४) करी जो जो वचन फोी तुलना रे, जो जो शोधी ने जिन 
सिद्धान्त, सुल सारण सॉाभलो जिन नो रे ॥ 

यह जीव ससार मे वडी हुइ्यारी से काम लेता है। जैसे--हर 
व्यापारी अपने माल को अच्छा ही बताता है लेकिन खरीददार बिना 
परीक्षा किये माल को नहीं खरीदता। अरे भाई, जहाँ आत्मा का 
सर्वेस्व अर्पेण कर देना है वहाँ जो उपदेश मिलता है, वह हमारे 
कल्पाण के लिए है या नही उसकी परीक्षा नही करते, वह वीतरागी 
मूल मारग सुनने के लायक नही है। इसलिए जो उपदेश मिलता है। 
उसकी जिन सिद्धान्त के साथ तुलना करे और जो जैन सिद्धान्त के 
विरुद्ध हो, वह जिन वचन नही है । ऐसा जानकर पात्र जीवो को जिन 
प्रार्ग का लाभ लेना चाहिए । 

जब तक सम्यक्त्व की प्राप्ति न हो, तब तक क्या करे, तो 
सम्यक्त्व की प्राप्ति हो ? 

उत्तर-- (१) जब तक सच्चा तत्त्व श्रद्धान न हो, (२) यह इसी 
अकार है--ऐसी प्रतीति सहित जीवादि तत्त्वों का स्वरूप आपको 
भासित न हो, (३) जेसे-द्रव्यकर्म, नोकमं, भावकर्म मे एकत्व वृद्धि 
है, वैसे केवल आत्मा में अहबुद्धि ना आवे, (४) हित-अहितरूप 
अपने भावों को न पहिचाने तबतक सम्यवत्व के सन्मुख मिथ्यादृष्टि 
है; यह जीव थोडे ही काल में सम्यकत्व को प्राप्त करेगा। * क्योकि 
तत्त्व विचार रहित देवादि की प्रतीति करे, बहुत शास्त्रों का अभ्यास 
करे, ब्रतादि पाले, तत्पश्चरणादि करे, उसको सम्यक्त्व होने का 
अधिकार नही है और तत्व विचार वाला इनके बिना भी सम्यक्त्व का 
अधिकारी होता है। [मोक्षमार्ग प्रकाशित पृष्ठ २६०] 

सुख पाने के लिए पॉच बातो का विचार कया है ? 

उत्तर--श्रीमद्‌ रायचन्द्र जी ने पाँच बातें बतायी है -- 

(१) अल्पआयु, (२) अनियत प्रवृत्ति, (३) असीम बलवान 
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असत्सग, (४) पूर्व का प्राय करके अनाराघकत्व, (५) बलवीये 
की होनता । 

प्रझ्त १--अल्पआयु से क्‍या तात्पये है ? 

उत्तर-है आत्मन ! शरीर का सम्बन्ध अल्प समय का देखने मे 
आता है । ऐवरेज आयु ३५ वर्ष की है लेकिन तुझे पीढियो की चिन्ता 
है। कया यह तेरे लिए ठीक है ? सबकी चिन्ता करता है, किन्तु क्या 
यह तेरे साथ जावेगा ? बिचार तो कर। 

प्रन्‍]्न २--अनियत प्रवृत्ति से क्‍या तात्पयं है ? 

उत्तर-हे आत्मन्‌ !' विचार--साढे त्तीन हाथ तुझे जमीन 
चाहिए, लेकिन बडे-बड़े महलो की चिन्ता है। आधे सेर अनाज की 
जरूरत है, लेकिन चिन्ता लाखों की है और उत्तके लिए तू रात-दिन 
प्रवृत्ति करता है, क्या यह योग्य है ” विचार तो कर । 

प्रह्न ३--असीम बलवान अत्तत्संग से षया तात्पय है 

उत्तर--है जीव, विचार--जहाँ देखो, काम-भोग बन्ध की वाते 
सुनते को मिलती है । आगे चलो, पुण्य करो, दान करो, उपवात्त 
करो, प्रतिमा लो, भला हो जावेगा, यह सब बाते सुनने को मिलती 
है । अध्यात्म की बात तो सुनने को मिलती ही नही है। है भात्मा 
अनादि अनन्त किसी से तेरा कुछ भी सम्बन्ध नही है। प्रत्येक वस्तु 
कायम रहते हुए परिणमन करना इसका स्वभाव है। तेरा कल्याण 
भी तेरे से और बुरा भी तेरे से है । ऐसी बातें सुनने को मिलती ही 
नहीं, इसलिए असीम बलवान असत्सग कहा है। त्रिकाली ज्ञायक 
स्वभाव जो सत्‌ है उसका सग छोडकर मात्र क्षणिक भाव का तू 
संग करता है, इससे तेरा हित नही होगा । विचार तो कर । 

प्रशत्‌ ४--पूर्व का प्रायः करके अनाराधकपना क्‍या है ? 

उत्तर-हे आत्मा ! तूने अनादिकाल से अपनी आत्मा की 
अनाराधना की है। तू इस समय अनाराधकथने को मिटाकर 
आराधकवना प्रकट कर सकता है क्योकि फ्चमकाल मे जो जीव 
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उत्पन्त होते हैं सब मिथ्यादृष्टि होते है। लेकिन वह वतंमान मे 
पुरुषार्थ से मिथ्यादर्शन को समाप्त करके सम्यर्दर्शन प्रगट कर सकते 
हैं। इसलिए हे भव्य ! तू अपनी आत्मा की आराधना कर और 
अनादिकाल का अनाराधकपना मिटा दे, तो तुझे सुख की प्राप्ति हो। 
विचार तो कर । 

प्रन्‍न्त --बलवीर्य की हीनता से क्‍या तात्पये है ? 

उत्तर-यह जीव अपनी मसूखेतावश अपने वीय॑ को ससार के 
कार्यो मे जोडता है जबकि उनमे तेरा वीय॑ जोडना व्यर्थ है। वास्तव 
मे जो जीव अपना वीय॑ आत्म कार्य मे नही जोडता है वह नपृसक है 
जिसको पुण्य की तथा पुण्य फल की भावना है, वह नपुत्तक है। 
स्वरूप की रचना करना वह वीयय॑ है। विचार तो कर । 

प्रन्‍तत ६--अब क्या करे तो कल्याण का अवकाश है ? 

उत्तर--( १) यह अवसर चूकना योग्य नही है। अब सब प्रकार 
से अवसर आया है, ऐसा अवसर प्राप्त करना कठिन है। ज्ञानी गुरु 
दयालु होकर मोक्षमार्ग का उपदेश देते है। उम्तमे भव्य जीवो को 
प्रवत्ति करनी चाहिए। (२) यदि इस अवसर में भी तत्व निर्णय 
करने का पुरुषार्थ न करे, प्रमाद से काल गमावे, मन्दरागादि सहित 
विषय कषायो के कार्यो मे ही प्रवत तो अवसर चला जावेगा और 
सप्षार मे ही भ्रमण रहेगा। (३) सच्चे देव, गुरु और शास्त्र का भी 
निमित्त बन जावे, तो वहाँ उनके निश्चय उपदेश का तो श्रद्धान नहीं 
करता, परन्तु व्यवहार श्रद्धा से अतत्व श्रद्धानी ही बना रहता है। 
याद रक्खो--यदि तुम पुरुषार्थ करो तो स्वरूप को प्राप्त कर सकते 
हो और यदि समय व्यर्थ खो दिया तो अवसर चला जावेगा । 

जीव को धरम प्राप्ति का पात्र कब कहा जा सकता है ? 

उत्तर--( १) जगत में जो-जो बाते और वस्तुये महिमावान गिनी 
जाती हैं ऐसा शोभायमान गृह आदि आरम्भ अर्थात्‌ कषायो की 
प्रवृत्तियों मे चतुर। (२) अलकारादि परिग्रह अर्थात्‌ कषायों के 
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ताथ एकत्वबुद्धि । (३) लोकदृष्टि का विच्क्षणपना (चतुराई)। 
(४) लोकमान्य धर्म श्रद्धावालपता (लोग जिसे धर्म कहे उसकी 
श्रद्धा)। जब तक जीव इन चारो को लवालव भरा प्रत्यक्ष जहर 
का प्याला नही माने, तथ तक आत्मा का किचित मात्र भी कल्याण 
नहीं हो सकता है। अर्थात्‌ जीव की धर्म प्राप्ति का पात्र भी नहों 
कहा जा सकता हैं । 
प्रश्न १--शोभायमान गृह आदि आरश्भ' को स्पष्द कीजिए ? 
उत्तर--शोभायमान गृह आरम्भ अर्थात्‌ कपायो की प्रवृतियों को 
भारम्त कहते है । अर्थात्‌ कुछ करना कराना आदि प्रवृत्ति का नाम 
आरम्भ है। बडे -बडे कारबाना चलाना, वडी-बडी दुकान चलाना यह 
तो अल्प आरम्भ है। 'करूँ-करूँ' यह कषाय की प्रवृत्ति यह सअसे 
महान आरम्भ है । जिस प्रकार कोई हलाहल जहर को पीले, वह बच 
नही सक्तता, उसी प्रकार जो अनादि काल से शुभभाव की प्रवृत्ति को 
अच्छा माने, उसका कभी कल्याण नहीं हो सकता। क्योंकि यह 
मिथ्यात्व है मौर मिथ्यात्व सात-व्यसनों से भी महा भयक्तर पाप है। 
इसलिए जब तक शुभभाव अच्छा, अशुभभाव बुरा यह मान्यता 
रहती है तब तक जीव घर्म प्राप्त करने का पात्र नहीं कहा जा 
सकता है। 


प्रन्‍त्त २--अलंकारादि परिग्रह' फो स्पष्ट कीजिए ? 

उत्तर--अलकारादि परिग्रह अर्थात्‌ कषायो के साथ एकत्वबुद्धि | 
लोक में कपडा, धन-गहना, मोटरगाडी आदि परियग्रह कहा जाता है । 
लेकिन वास्तव में 'इच्छा ही परिग्रह है' समस्त प्रकार से ग्रहण किया 
जावे ऐसा दया-पूजा का भाव हितकारी मददगार है यह कषायो के 
साथ एकत्वबुद्धि है। अज्ञानी मिथ्यादृष्ठि दया-दान-पूजा, शास्त्र 
पढने के भाव को हितकारी मानते हैं। जब तक उसे प्रत्यक्ष जहर का 
प्याला चा जाने तब तक आत्म कल्याण नहीं हो सकता क्योकि शुभ 
भाव भी आख़व-बन्धरूप, दु खरूप, अपवित्र, जड़ स्वभावी है।जो 
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शुभभाव को अच्छा मानता है उसका ससार भ्रमण बढता है भौर वह 
दु ख भोगता है ऐसा जीव धर्म प्राप्त करने का पात्र भी नही कहा जा 
सकता है। 

प्रदन ३-- लोक दृष्टि का विच्रक्षणपना' को स्पष्ट कीजिए ? 

उत्तर-लोक दृष्टि का विचक्षणपत्रा अर्थात्‌ लौकिक चतुराई। 
आत्म दृष्टि का नही, ज्ञान दृष्टि का नही, परन्तु लोकदृष्टि मे जो चतुर 
है उस चतुरपने को जो प्रत्यक्ष हलाहल जहर का प्याला न माने, तब 
तक वह धर्म प्राप्त करने का पात्र नही कहला सकता है। 

(अ) जैसे--एक आदमी पचास रुपया लेकर अफ्रीका गया । दस 
साल बाद घर आया । पचास लाख रुपया कमाकर लाया | उसे ससार 
चतुर कहता है। किन्तु जब तक ससार की चतुराई को हलाहल जहर 
का प्याला न जाने, तब तक धरम पाने का पात्र नहीं है। 

(आ) जैसे--कुछ चोर चोरी करने जा रहे थे रास्ते मे कोई एक 
वढई मिला । उसने कहा, मुझे भी अपने साथ मिला लो । जब चोरी 
करने गये । तब बढई ने सोचा कि मैं ऐसा कार्य करूँ, जिससे यहाँ 
का मालिक मुझे याद रकखे । उसने आरी से दरवाजे के कगूरे काटने 
शुरू किये। बाद मे अन्दर जाने के लिए अपना पैर अन्दर रखा | 
तो अन्दर से मालिक ने उसके पैर खेचे और बाहर से चोरो ने खेंचे 
विचारो जप्ते--बढई को ससार की चतुराई अपने आपको दु घ दे 
गयी, उसी प्रकार शुभभाव के साथ एकत्व की चतुराई अनन्त सप्तार 
का कारण है। मैं जानता हू समझता हूँ यह शास्त्र अभिनिवेश आत्म 
कल्याण मे बडा भारी विध्च करने वाला है। 

प्रइव ४--गुरु की वाणी सुनी और कहे, यह तो मैं जानता हु 

उत्तर--गणधर चार ज्ञान का धारी जो एक अच्तमु ह॒र्त मे १२ 
अग की रचना करता है। वह भी केवली के ज्ञान के सामने अपने 
ज्ञान को कुछ भी नही गरिनता । भगवान की वाणी २४ घण्टों में चार 
बार खिरती है । एक बार ६ घडी तक दिव्य देशना भव्य प्राणियों के 
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निरमित्त होती है। इस प्रकार २४ घण्टो मे साढ़े नौ धण्टो से ज्यादा 
समय वाणी खिरती है। उसमे गणघर की हाजरी अवश्य होती है | 
हम कहे, हमने समझ लिया । ऐसा जब तक परलक्षी ज्ञान का शाप्त्रीप 
अभिनिवेश रहता है | तब तक वह धर्म प्राप्त करने का पात्र नहीं कहा 
जा सकता है। 

(इ) मैं लोगो के काम बडी हुश्यारो से पार उतार देता हूँ। 
जिसकी ऐसी बुद्धि रहे वह धर्म पाने का पात्र नही कहा जा सकता 


। 
प्रइन्‍त ४--लोकमान्य घर्मे श्रद्धावानपन्रा' को स्पष्ट कीजिए ? 
उत्तर-लोकमान्य धर्म श्रद्धावानपना अर्थात्‌ लोग जिम धर्म कहें । 

जैसे यह सात प्रतिमाधारी है, यह ११ प्रतिमाधारी है, यह २८५ 

मूलगुणो का पालन करता है, यह महीनो का उपवास करता है, यह 

दिन में तीन बार सामायिक करता है, यह करोडो रुपयो का दान 
करता है, यह बडा दयालु है, यह अपने पास एक वस्त्र भी नहीं 
रखता है, ससार की दृष्टि मे यह महात्मा बन जाता है। जीव जब 
तक दृष्टि मे इन सब शुभभावों को हलाहल जहर का प्याला न जाने, 
तब तक वह धर्म पाने का पात्र नही कहला सकता है। 

(भ)-जिन बातो से हम धर्म मानते आ रहे हैं। आपने तो उत्त 
सब बातो का विषेध कर दिया । फिर अब हम दया करें ? 

उत्तर--लोक में अनादिकाल से मिथ्यादृष्टि जीव परलक्षी ज्ञान 
और पुण्य की मिठास में ही अपना कल्याण होना मानते हैं। 
इसीलिए वे एक-एक समय करके अनादि से ससार के पात्र हो रहे 
हैं। उनके कल्याण के निमित्त कहा है, कि जब तक जीव को परलश्ञी 
शान और पृण्य की मिठास मे दृष्टि रहेगी। तब तक धर्म पाने का 
अधिकार नही है। इन चारो मे से किसी भी प्रकार की जरा भी 
मिठास रहेगी तब तक' उसके मिथ्यात्व का नाश नही होगा। चाहे 
वह द्रव्यलिगी मुनि कहलावे, तो भी वह ससार का ही पात्र बना 
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में सिद्ध परात्मा हो जाते है औभौर सादि अनन्त काल तक लोकग्रस्थित 
निज अक्षय अनन्त सुख में विश्वान्ति पाते है । 

आप फहुते हो ससार मे चुख्र नहों है, हम तो लोगो को सुखी 
देखते हैं ? 

उत्तर-ससार मे दुख ही है, सुख नही है, क्योकि विचारो-- 
कोई पुण्यशाली जीव है उसके विपय मे विचारते है--(१) सुबह क्‍यों 
उठता है ? उत्तर - दु खी है इसलिए । (२) टट्ठी मे क्यों जाता है ” 
उत्तर-दु खी है इसलिए । (३) हाथ क्यो घोता है ? उत्तर-दु खी 
है इसलिए । (४) स्तान क्यो करता है ? उत्तर--द्ु खी है इसलिए । 
(५) कपडे क्यो पहनता है ? उत्तर--दु खी है इसलिए । (६) मर्दिर 
क्यो जाता है ? उत्तर--दु खी है इसलिए । (७) मोटर मे क्यो वैव्ता 
है ” उत्तर-दु खी है इसलिए | (५) रोटी क्यो खाता है ”? उत्तर - 
दुखी है इसलिए । (६) पानी क्यो पीता है? उत्तर-दु खी है 
इसलिए । (१०) दुकान पर क्यों जाता है? उत्तर-ढुखी है 
इसलिए । (११) रुपया क्यो इकट्ठा करता है ? उत्तर-ढं खी हे 
इसलिए । (१२) आराम क्यों करता है ? उत्तर--दु खी है इसलिए। 
(१३) शास्त्र क्यो पढ़ता है। उत्तर-द्ु खी हैं इसलिए। (१४) 
दवाई क्यो खाता है ? उत्तर-दु खो है इमलिए। (१४) भोग न्यो 
करता है ? उत्तर-दु खी है इसलिए। (१६) सफर क्यो करता हैं * 
उत्तर-दु.खी है इसलिए । इस प्रकार मिथ्यादृष्टि जीव ससार मे 
दुखी ही है ।] 

हमे धर्म की प्राप्ति क्यो नही होती है ? 

उत्तर--जिसका (आत्मा के आश्रय का) नम्बर रखना चाहिए 
सबसे पहले, उसका नम्बर रखता है आखरी मे, इसलिए धर्म की 
प्राप्ति नही होती है। श्रीमद्‌ रामचन्द्र ने किसी से पूछा, तुम धम 
क्यों नही करते ? उसने कहा कि समय नहीं मिलता है, हम क्या 
न्परे ? 
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, श्रीमद ने पूछा--(१) सोने का समय मिलता है ? हाँ, मिलता 
है। (२) घूमने का समय मिलता हैँ ? हाँ मिलता हैं। (३) रोटी 
खाने, पानी पीने का समय मिलता है ? हाँ, मिलता है। (४) 
अखबार पढने का समय मिलता ? हाँ, मिलता हैं। (५) वही 
देखने का समय मिलता है ? हाँ, मिलता हैं। (६) द्ुकानदारी का 
समय मिलता है ? हाँ, मिलता हू । 

अरे भाई ! तेरी ऐसी मान्यता हैं कि उपरोक्त कार्य किये बिना 
मैं दु खो हो जाऊँगा, अत इन सबके लिए समय निकलता हैँ यह तो 
दृष्टान्त है, उसी प्रकार यदि तेरी समझ मे आा जावे कि आत्मधर्म 
किए बिना मेरे को अनन्त काल तक दु ख भोगना पडेगा तो धर्म करने 
के लिए मुझे टाइम नही मिलता, ऐसी बहाने बाजी कभी नहीं करोगे। 
तात्पर्य यह है कि धर्म करने के लिए सतत प्रयत्तशोल रहना चाहिए। 


++<क ८» 


सम्यकत्वी सर्वत्र सुखी 


सम्यग्दशंन सहित जीव का नरक्वास भी श्रेष्ठ है; 
परन्तु सम्यग्द्शंतन रहित जीव का स्वर्ग से रहना भी 
शोभा नहीं देता, क्योकि आत्मभाव बिना स्व में भी घह 
दुखी है। जहाँ आत्मज्ञान है वहीं सच्चा सुख है। 


[सारसमुच्चय-३६ | 
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पन्‍्द्रहवाँ प्रकरण 
वीतराग-विज्ञानता के मिले-जुले प्रश्नोत्तर 


प्र १--क्या, जीव मेहनत करता है, तभी संयोग-रुपया आदि 
सम्बन्ध होता है ? 

उत्तर--वर्तमान में जीव मेहनत करता है उसके साथ सयोग 
आदि का सम्बन्ध नही है । “सर्वे जीवो के जीवन-मरण, सुख-दु ख, 
अपने कर्म के निमित्त से होता है । जहाँ एक जीव अन्य जीव के इन 
कार्यों का कर्त्ता हो, वही मिथ्याध्यवसाय बन्ध का कारण है। अत 
सयोग आदि में वर्तमान चतुराई कोई कार्यकारी नही है । 

प्रहत्त ->संयोग आदि के सम्बन्ध में समयसार कलश १६४ में 
क्या बताया है ? 

उत्तर--“अज्ञानी मनुष्यों मे ऐसी कहावत है कि इतप्त जीव 
ने इस जीव को मारा, इस जीव ने इस जीव को जिलाया, 
इस जीव ने इस जीव को सुखी किया, इस जीव ने इस जीव को 
दु खी क्रिया ऐसी कहावत है । ऐसी प्रतीति जिस जीव को होवे वह 
जीव मिथ्यादृष्टि है। ऐसा नि सन्देह जानियेगा, धोखा कुछ नही ऐसा 
जीव मिथ्यादृष्टि क्यो है ? जिस जीव ने अपने विशुद्ध अथवा 
सवलेशरूप परिणाम के द्वारा पहले ही बाँचा है जो आयुकर्म अथवा 
साताकर्म अथवा असाताकर्म उस कर्म के उदय से उस जीव को मरण 
अथवा जीवन अथवा दुख अथवा सुख होता है। ऐसा निरंचय है। 
परन्तु इसके विपरीत मैं दूसरो का अथवा दूसरे मेरा जीवननमरग, 
सुखी -दु खी करते हैं आदि विपरीत मान्यता होने के कारण ऐसा जीव 
'मिथ्यादृष्टि है । 

प्रदन ३--सयोग आदि के सम्बन्ध में समयसार कलश १६६ मे 
क्‍या लिखा है ? 
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उत्तर--”मैं देव, मैं मनुष्य, मैं तिर्यंच, में नारकी, मैं सुखी, मैं 
दु खी ऐसी कर्म जनित पर्यायों मे है आत्मबुद्धिह्प जो मग्तपता उसके 
द्वारा कर्म के उदय से जितनी क्रिया होती है । उसे मै करता हू मैते 
किया है, ऐसा करू गा ऐसे अज्ञान को लिए हुए मानते है) वे जीव 
कैसे हैं ” आत्मघाती हैं ।* 

प्र ४ -संयोगादि के सम्बन्ध में समयसार कलश १७० में क्या 
लिखा है ? 

उत्तर--/इस मिथ्यादृष्टि जीव के मिथ्यात्वरूप है जो ऐसा परि- 
णाम कि इस जीव ने इस जीव को मारा, इस जीव ने इस जीव को 
जिलाया ऐसा भाव ज्ञानावरणादि कमे बन्ध का कारण होता है। 
ऐसा भाव कर्म बध का कारण क्यो है ” ऐसा भाव मिथ्यात्वभावरूप 
होने से कर्म बन्ध का कारण है । 

प्रन्‍्न --संयोगादि के सम्बन्ध से समयसार कलश १७१ सेः 
क्या लिखा है ? 

उत्तर--' मिथ्यादृषप्टि जोव अपने को जिस रूप नहीं आस्वादता' 
ऐसी पर द्रव्य की पर्याय व अपना शुभाशुभ विकल्प त्रेलोक्य मे है हो 
नहीं । यह परिणाम कैप्ते हैं ” झूठा है, क्योकि मारने को कहता है, 
जिलाने को कहता है। तथापि जीवो का मरना-जीना अपने-अपने कर्म 
के उदय के हाथ है। इतके परिणामों के अधीन नही है। यह अपने: 
अज्ञानपन को लिए हुए ऐसे अनेक झूठे विकल्प करता हैं। 

प्रन्‍तत ६--सयोगादि के सम्बन्ध से समयसार कलश १७२ में 
क्या लिखा है? 

उत्तर--/जिस मिथ्यात्वरूप परिणाम के कारण जीवद्रव्य आपको 
मैं देव, मैं मनुष्य, मैं क्रोधी, मैं सानी, मैं सुखी, मै दु खी, इत्यादि 
नानारूप अनुभवता है। आत्मा कसा है ? कर्म के उदय से हुई समस्त 
पर्यायों से भिन्‍न है। ऐसा है यद्यपि अज्ञानी कर्म के उदयरूप पर्यायों 
को आपरूप अनुभवता है। 
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प्रश्न ७--संयोगादि के सम्बन्ध से समयसार कलश १७३ मे क्या 
लिखा है ? 
. उत्तर--“मै मारू, मै जिलाहू, मैं दुखी करू, मैं सुखी करूं, 
मैं देव, मैं मनुष्य, इत्यादि है जो मिथ्यात्वरछप असख्यात लोक मात्र 
परिणाम वे समस्त हेय हैं| परमेश्वर केवलज्ञान विराजमान, उन्होने 
ऐसा कहा है।" 

प्रन्‍ल्त ८5- संयोगादि के सम्बन्ध मे समयसार कलश १७४ में 
क्या लिखा है ? ] 

उत्तर--/अहो स्वामिन ' अशुद्ध चेतनारूप है राग-द्वं ष, मोह 
इत्यादि असख्यात लोक मात्र विभाव परिणाम, वे ज्ञानावरणादि कर्म 
वध के कारण है ऐसा कहा, सुना, जाना, माना । कैसे हैं वे भाव ? 
नज ज्ञान चेतना मात्र है जो ज्योतिस्वरूप जीव वस्तु उससे बाहर 

। 

प्रन्‍तत &--सयोगादि के सम्बन्ध मे ससमयसमार कलश १७८ में 
क्या लिखा है ? 

उत्तर-- शुद्ध स्वरूप उपादेय है, अन्य समस्त पर द्रव्य हेय है | 

प्रन्‍्न १०--संयोगादि के सम्बन्ध मे समयसार फलश १६७ में 
क्या लिखा है ? 

उत्तर--“परद्वव्य सामग्री मे है जो अभिलाषा वह केवल मिथ्यात्व 
रूप परिणाम है ऐसा गणधर देव ने कहा है ।” 

प्रइन ११-संयोगादि के सम्बन्ध से लौकिक दृष्टान्त देकर 
समभाइये ? 

उत्तर-- [अ] वरंमान मे एक कसाई हजार गायो को मारता 
है। उसके बदले मे उसे दो हजार रुपया मिलता है। गायो को मारने 
का भाव पाप भाव है । क्‍या पाय भाव से रुपयो की प्राप्ति का सयोग 
सम्बन्ध हो सकता है ? कभी भी नहीं। [आ] डाक्टर एक मेढक 
चीरता है, उससे ज्ञान का उधाड देखा जाता है। यदि सौ मेढक 


चीरे जावे, तो बहुत ज्ञान का उघाड होना चाहिए ? मेढक चीरनते का 
भाव पाप भाव है। क्‍या पाप भाव से ज्ञान का उघाड हो सकता है ? 
कभी भी नहीं । [इ] एक जीव सुबह से शाम तक मेहनत करता 
है। फिर भी एक पैना नही मिलता और कोई ना करे तो भी लाखो 
रुपया मिलता है ऐसा देखने मे आता है। 

इसलिए रुयया कमाने में वर्तमान चतुराई कार्यकारी नही है, 
वह तो पूव में पुण्य-पाप भाव किया था | उसका फल स्वरूप संयोग 
देखने मे आता है । 

प्रझथ १९--जीव की चतुराई किससे है ? 

उत्तर-वास्तव मे जीव का काय ज्ञाता-दृष्टा है। वह संयोग 
आदि मे कुछ फेरफार करे, ऐदा है ही नहीं। ऐसा जानकर अपने 
त्रिकाली स्वभाव का आश्रय लेकर ज्ञाता दुष्टा वनना और स्वभाव 
को एकाग्रता करके धर्म की वृद्धि, और पूर्णता करना ही जीव की 
चतुराई है । 

प्रदन १३- क्‍या बाह्य सयोग के अनुसार सुख-दु ख व राग-ह 
का माप है । 

उत्तर--नहीं है (१) एक के पास सौ रुपया है । उसने एक हजार 
की इच्छा की और उस पर एक हजार हो गया तो वह अपने को 
सुखी मानता है और दूसरे के पास एक लाख रुपया है उसका एक 
हजार खो गया तो वह अपने को दुखी मानता हैं। विचारो ! एक 
के पास ६६ ग्रुना अधिक रुपया है वह अपने को दुखी मानता हैं 
और एक हजार वाला अपने को सुखी मानता ह । इससे सिद्ध होता 
हैं कि बाहर के सयोग अनुसार सुख-दु ख का माप नही है । 

(२) एक को €& डिग्रो बुखार है वह ज्यादा दुखो दिखाई देता 
हैं और दूसरे को १०४५ डिग्री का बुखार है वह शान्त दिखाई देता 
हैं। विचारों ! यदि बाह्य सयोग अनुसार सुख-दु ख होता तो १०५ 
डिग्री वाला विशेष दु खी होना चाहिए था, सो नही है। इससे सिद्ध 
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होता है कि बाह्य सयोग अनुसार राग-द्वे ष का माप नही है पर मे 
एकत्व बुद्धि ही एक मात्र दुख का कारण है। 

प्रशत्त १४-क्या बाह्य राग-द्ेष के अनुसार ज्ञानी-अज्ञानी का 
माप है ? 

उत्तर--नही है, क्योकि (१) एक द्रव्यलिगी मुनि है उसको 
कषाय बहुत मन्द है उसके पास कुछ भी परिग्रह नहीं, फिर भी वह 
अज्ञानी है (२) और दूसरा ज्ञानी चक्रवर्ती है जो ६६ हजार स्त्रियों 
के वृन्द मे बेठा हो, कभी लडाई भी लडता हो, तीर पर तीर 
चलाता हो, उसे वाह्य मे तीन्र कषाय देखने मे आता है और बाह्य 
सयोग भी बहुत देखने मे आता हो, फिर भी वह ज्ञानी है। इसलिए 
यह सिद्ध हुआ कि वाह्य राग-द्व ष अनुसार ज्ञानी अज्ञानी का माप 
नही हैं। इसमे से दो बं।ल निकलते हैं--(१) बाह्यसयोग अनुसार 
राग-दे ष का माप नही है। (२) बाह्य रागढ्व ष अनुसार ज्ञानी- 
अज्ञानी का माप नही है । 

क्योकि मोक्षमार्ग प्रकाशक अध्याय दूसरा पृष्ठ ४० में लिखा 
हैं कि 'परम क्ृष्ण लेश्यारूप तीव्र कषाय हो वहाँ भी और शुक्ल 
लेश्यारूप मन्द कषाय हो वहाँ भी निरन्तर चारो ही का उदय 
रहता है, क्योकि तीक्-मन्द की अपेक्षा अनन्तानुबन्धी आदि भेद 
नही है । 

प्रइन १५--शास्त्राभ्यास किसलिए और फंसे करना चाहिए ? 

उत्तर--एक कारीगर ने तीन पुतलियाँ बनायी । तीनो देखने मे 
एक सी लगती थीं । वह उनको बेचने के लिए राजा के दरबार मे 
पहुचा । राजा ने मत्री से तीनो का भूल्य लगाने के लिए कहा । लेकिन 
भत्री की समझ में वही आया । आठ दिन बाद तीनो पुतलियों की 
कीमत बताने को मत्री ने अनुमति माँगी। उनकी कीमत बताने के 
लिए आज सातवाँ दिन समाप्त होने को है परन्तु मत्री की कुछ समझ 
मे नही आया । मन्त्री ने एक सलाई एक पुतली के कान में गेरी, वह 


आरपार निकल गई। दूसरी पुतली के कान मे गेरी, वह मृह से 
निकल गई और तीसरी पुतली के कान मे गेरी, तो अन्दर समा गई। 
मंत्री बडा प्रसन्‍त हुआ । 


राज दरबार मे आकर मन्री ने तीसरी पुतली की कीमत एक 
लाख रुपया लगाया, बाकी दो पुतलियो की एक कानी फूटी कोडी 
भी नही । मत्री से यह बात स्पष्ट करने को कहा कि जवकि तीनो 
पुतलियाँ एक सी हैं तो दो की कीमत कुछ नही और तीसरी की एक. 
लाख रुपया क्यो है ? मन्त्री ने कहा, न० १ को पुतली से जा कुछ 
कहा जावे तो यह दूसरे कान से जभी निकाल देती है। न०२ की 
पुतली जो कुछ सुनती है, वह दूसरो को सुता देती है। न ३ की 
पुतली जो कुछ सुनती है, वह अपने मे पचा लेती है उसो प्रक्रार (१) 
जो जीव शास्त्र पढ़ता हैं, या सुनता है, इंधर सुना, उच्चर निकाल 
दिया, या पता ही नही, क्या सुना या क्या पढा, यह व्यर्थ है। (२) 
जो जीव शास्त्र इसलिए पढता है या सुनता है, कि मै सुनकर दूसरो 
को बताऊ, तो लोग मेरा मान-आदर करे, यह भी व्यर्थ है। (३) 
जो जीव शास्त्राभ्यास अबने कल्याण के लिए पढता है या सुनता है. 
अपने जीवन मे घटित करता है, वह ही घन्य है। जेसा वस्तु का 
स्वरूप है वेसा का वैसा निर्णय करने से मद कषाय हो जाती है और" 
विशेष पुरुषार्थ करे तो सम्यर्दर्शन की प्राप्ति हो जाती है। इसलिए 
शास्त्राभ्यास हमेशा अपने कल्याण के निमित्त ही कार्यकारी है। 

प्रन्‍तत १६--जैन धर्म का सेवन फिसलिए है और किसलिए 
नहीं है 

उत्तर--जैनघर्म का सेवन तो ससार नाश के लिए किया जाता 
है परन्तु जो जीव शास्त्र पढकर-सुनाकर, पूजा करके, सिद्धचक्र- 
आदि का पाठ करके रुपया पैसा लेते हैं वह तो पापी भी है और - 
मिथ्यादृष्टि तो हैं ही । इसलिए पात्र जीव हिंसादि से आजीविकादि के: 
अर्थ व्यापारादि करता है तो करे, परच्तु पूजा आदि कार्यों मे त्तो 


( २२५६ ) 


जआजीविकादि 'प्रयोजन विचारना योग्य नहीं है। जो जीव रुपया- 
फैपा लेकर आजीविका आदि के अर्थ धर्म की बाते करते है वे पापी 
है। [मोक्षमार्य प्रकाशक पृष्ठ २१९] 
प्रश्न १७--चर्तेमान में ज्ञानी जोव तो मिलते नहीं तब रुपया- 
पैसा देकर हम शास्त्र-अभ्यास करे, तो क्या नुकसान है ? 
उत्तर-श्रद्धानादिक गुणो के धारी ववताओ के मुख से ही शास्त्र 
“सूचता । इस प्रकार के गुणो के धारक मुन्ति अथवा श्रावक-सम्यर्दृष्टि 
उनके मुख से तो शास्त्र सुनना योग्य है और पद्धतिवुद्धि से अथवा 
शास्त्र सुनने के लोभ से श्रद्धानादिक गुणों से रहित पापी पुरुषों के 
सुख से शास्त्र सुनता उचित नहीं है क्योकि जिसको श्ञास्त्र बाचकर 
आजिविका आदि लौकिक काये साधने की इच्छा हो वह आशावान 
यथार्थ उपदेश नहीं दे सकता। इसलिए मिथ्यादृष्टि चाहे वह कोई 
क्यो ना हो उससे उपदेश आदि नही सुनना चाहिए । जैसे--लौकिक मैं 
खिसको जो कार्य आता हो, वही उस कार्य को सुचारू रूप से कर 
सकता है, दूसरा नही, उसी प्रकार सच्चे ग्रुरुगम विना शास्त्रो का 
अस्यास अनर्थकारी है। [मोक्षमार्ग प्रकाशक पृष्ठ १७] 
प्रन्‍्न १८--अनादिकाल की भुल फंसे मिटे ? 
उत्तर--जहां भूल है वहाँ भूल को देखना, यही भूल को मिटाने 
“का एकमात्र उपाय है। (१) जेसे--मुँंह पर दाग है और सामने 
जमा है। यदि दाग को मिटाने के लिए हम शीशे को रगडे तो क्या 
सह का दाग दूर हो जावेगा ? कभी भी नही, उसी प्रकार गलती तो 
अपनी पर्याय मे है उसे दूर करने के लिए दूसरों का दोष देखें तो 
- क्या कभी गलती दर होवेगी ? कभी भी दूर नही होगी । 
(२) जैसे-सामने शीज्षा है यदि हमारा मुह टेढा है, तो शीशे मे 
* डेढा दिखायी देगा उसमे शीशे का कोई दोष नहीं; यदि हम मुह को 
: ठेढा नही देखना चाहते तो उसका उपाय मुह को सीधा करना है, 
“उसी प्रकार दोष तो अपने में है देखते है कर्म का या परद्रव्य का । 


यदि हम अपने मे दोष नहीं देखना चाहते, तो अपने स्वभाव का 
आश्रय ले । 

(३) जैसे एक स्त्री जल भरने गयी । रास्ते मे पीतल का कलशा 
गिर गया उसमे खडडा पड गया। यदि उस खड़डे को ऊपर उठाने 
के लिए ऊपर से हथौडा मारे, तो वह ऊपर नही आवेगा, बल्कि 
बढता चला जावेगा। मात्र उसे ठीक करने का उपाय अन्दर से 
चोट मारे तो ठीक हो सकता है, उसी प्रकार भज्ञानी जीव सुख- 
शान्ति-ज्ञान आदि की प्राप्ति के लिए बाह्य सामग्री, विकार की ओर 
दृष्टि करते है तो उन्हे सुख-शान्ति-ज्ञान प्राप्त नही होता है । जिसमे 
से सुख-शान्ति-ज्ञान आता है यदि उसमे दृष्टि दें, तो ही उसकी 
प्राप्ति हो सकती है । 

(४) आचार्यकल्प १० टोडरमल जी ने मोक्षमार्ग प्रकाशक मे कहा 
है कि “तत्त्व निर्णय न करने मे किसी कर्म का दोष नही, तेरा ही दोष 
है और जो अपना दोष कर्मादिक को लगाता है तो तू स्वय महन्त 
होना चाहता है सो जिन-आज्ञा माने तो ऐसी अनीति सम्भव नही है ।” 

[मोक्षमार्ग प्रकाशक पृष्ठ ३१२] 

(५) जैसे - कोई अपने हाथ में पत्थर लेकर अपना सिर फोड 

ले, तो पत्थर का क्या दोष ” उसी प्रकार जीव मोह-राग ह्वं ष नही, 
अपना ही दोष है । [मोक्षमार्ग प्रकाशक प्रृष्ठ €०] 

(६) समयसार कलश २२० तथा २२१ मे लिखा है कि जीव का 
ही दोष है, कर्मादि का नही । जो पर का दोष देखते है वह मोह नदी 
को कभी भी पार नहीं कर सकते हैं | इसलिए है भव्य ? अपनी 
पर्याय मे दोष अपने अपराध से है, दूसरे के कारण नही ऐसा जानकर 
अपने स्वभाव का आश्रय ले, तो दोष रहित स्वभाव दृष्टि मे आवे, 
धर्म की प्राप्ति हो तव अनादि - भूल मिटे । 

प्रदत्त १६-- जबकि ज्ञान से ज्ञान होता है! तब वाणी सुनो, सत्स- 
सागम करो, ऐसा उपदेश आप क्यो देते हैं ? 


( २२८ ) 


उत्तर--भगवान का गणधर चार ज्ञान घारी होता है और गणधर 
की उपस्थिति भगवान की देशना के समय अवश्य ही होती है। 
भगवान की दिव्यदेशना एक दिन मे चार बार होती है। एक वार 
दिव्यदेशना ६ घडी होती है; इस प्रकार एक दिन मे ९॥ घण्टे से 
ज्यादा तो दिव्यदेशना धर्म वजीर गणघर भी श्रवण करता है। पर्म- 
वजीर गणघर अन्तमु हतं मे १२ अग की रचना करता है। इतना ज्ञान 
का धनी होने पर भी भगवान की वाणी सुनता है तब अल्पज्ञानी 
या अज्ञानी के लिए उसका निषेध कैसे हो सकता है ? कभी नही । 
परन्तु जो जीव स्वछन्दी है पूरी बात का विचार नही करते, वे ही 
कहते हैं कि “जब ज्ञान से ज्ञान होता है, तब वाणी, सत्समागम की 
क्या आवश्यकता है” ? लेकिन याद रखना चाहिए जब तक जीव 
विक्रार रहित नही होता, तब तक अल्प ज्ञानी को वाणी सुनने का 
ओऔर सत्समागन करने का भाव आता ही है। तब जो भज्ञानी है, 
उनको तो निरन्तर सत्समागमादि होना ही चाहिए। हमेशा उपदेश 
तो आगे बढने का ही दिया जाता है । जब तक केवलज्ञान ना हो, तब 
तक ज्ञानी भी वाणी श्रवण करते हैं। जो अपनी आत्मा मे पूर्ण 
स्थिरता करके अरहत-सिद्ध बन जाते हैं उनकी बात, तथा जो श्रेणी 
आरूढ होते है उनकी बात, यहाँ पर नही है । 

प्रन्‍त्त २०--हमने तो भगवान की वाणी अनन्त बार सुनी है ओर 
आप कहते हैं कि गुरु को वाणी सुनो और सत्समागम करो-परन्तु 
गुर की वाणी भगवान की वाणी के सामने कया है ? 

उत्तर--अज्ञानी कहता है कि मैने अनेको वार भगवान की दिव्य- 
वाणों को सुना है अब गुरु की वाणी का मेरे ऊपर क्या असर होना 


। 

(१) देखो भाई ! जैसे एक राजा था। उभके पास बहादुर 
लडाका एक ऊँट था । दूसरे राजा ने उसके राज्य पर चढाई कर दी । 
वहाँ की जमीन रेतीली थी वहाँ पर घमासान लडाई हुई | उस वहादुर 





लडाके ऊँट ने वडी बहादुरी दिखाई। ऊँट की बहादुरी के कारण 
दूसरा राजा भाग गया। राजा ऊँट की बहादुरी पर बडा प्रसन्‍्त 
हुआ । राजा ने उसको इनाम के बदले मे एक ऐलान निकाल दिया 
कि “ऊँट अपनी इच्छानुसार जिस किसी के भी खेत मे जाकर चर 
सकता है, उसे कोई मारे नहीं, यदि मारेगा तो दण्ड का भागी 
होगा | एक बार वह ऊँट एक हरे-भरे बडे खेत मे चला गया और 
चरने लगा। वहाँ के मालिक ने ढोल टाँग रखा था ताकि उसके 
बजाने पर जानवर भाग जाबें और खेत को खराब ना करे | मालिक 
ने कई जानवरों के साथ अऊँट को खेत मे चरते हुए देखकर, ढोल 
बजावा शुरू किया । आवाज सुनकर और जानवर तो डर कर सब 
भाग गये, ऊँट चरता ही रहा। मालिक जोर-जोर से ढोल बजाता 
हुआ ऊंट के नजदीक आया। तब ऊँट ने कहा कि मैंने बडी-बडी 
लडाइयाँ लडी हैं और बडी-बडी तोप बन्दूको की गर्जना सुनी हैं । मै 
तेरे ढोलरूप पीपनी की आवाज सुनकर नहीं भाग सकता, उसी 
प्रकार (अ) यहाँ पर मिथ्यात्वरूप ऊँट है, (आा) बन्दूक-तोपो की 
गर्जनारूप भगवान की दिव्यष्वनि हैं, (६) ढोशरूप पीपनी की 
आवाजरूप गुरु की अमृतमयी वाणी है । मिथ्यात्वरूप ऊेट कहता है, 
कि मैंने अनन्तवार समवशरण में तोपो गोलो की आवाजरूप भगवान 
की दिव्यध्वनि सुनी हैं। अब यह तेरी ढोलकूप पीपनी की आवाज 
रूर गुरु की वाणी मेरे लिए कुछ भी नहीं है । 


(२) ऐसे ही व्यवहाराभासी के नशे से निश्चय-व्यवहार के आर्य 
को न जानने वाले अज्ञानी जन बकते है कि हमने भी शास्त्र पढे हैं, 
हम भी समयसार को पढ़ते हैं, गौम्मटसार के अभ्यासी हैं, इनके 
सामने गुरु की वाणी कुछ नही है। (३) वास्तव मे जब तक जीव पर 
मिथ्यात्वरूप भूत चढा रहता है तव तक उसे भगवान की दिव्य 
देशनारूप गुरु की वाणी का बहुमान आता ही नहीं । पात्र जीव को 
जब तक वह पूर्ण नही हो जाता, तब तक अपने से बडो के प्रति आदर 


( २३० / 


का भाव आता ही है। उनकी वाणी, सत्समागम और अपूर्ण शुद्ध 
पर्याय का ऐसा ही कोई निमित्त-नैमित्तिक सम्बन्ध है। शद्धि के साथ 
जो भशुद्धि है। उत्त अशुद्धि का और वाणी का निमित्त नैमित्तिक 
सम्बन्ध है शुद्धि का नहीं। इसका प्रगट रहस्य अनुभव सम्यरदर्शन 
होने पर ही होता है । 

प्रइन २१--चौथे-पाँचवे-छठे गुणस्थान मे ज्ञानियों की कंसा-कंसा 
राग आता है ? 

उत्तर-- (१) चौथे गुणस्थान मे निरच्य सम्यग्दशंन प्रगट होता 
है । तब सच्चे देव गुरु के प्रति आदर का भाव भाता है, कुगुरु के प्रति 
नही आता है। (२) पाँचवे ग्रुणस्थान मे १२ अणुन्नतादि का शुभ- 
भाव तथा छठे ग्रुणस्थान मे २८ मूलग्रुण पालन का विकल्प आता 
है। इस भूमिका में ऐसा ही निमित्त नैमित्तिक सम्बन्ध होता है। 

प्रश्न २९--चन्दन कया शिक्षा देता है ? 

उत्तर--जैसे--चन्दन को घिसो, तो वह ॒सुगन्ध देता है। चन्दन 
पर कुल्हाडी मारो ता ग्ह कुल्हाड़ी को भी सुगन्धित बना देता है। 
चन्दन को जलाओ तब भी वह अपनी सुगन्ध को नही छोडता है, 
उसी प्रकार है आत्मा ! जब तुम्हे चन्दन के समान कोई घिसता 
नही, काटता नही और जलाता नही । तब तुम अपने ज्ञाता-दृष्टा 
स्वभाव को क्यो छोडते हो | देखो ' चन्दन पर कंसी-कंसी मुसोबत 
आने पर भी वह अपना सुगन्धी का स्वभाव नही छोडता, उसी 
प्रकार हे आत्मा ! तू अपने ज्ञायक स्वभाव को साथ रकक्‍्खे। तो 
ससार की कितनी ही प्रतिकुलता क्यो ना हो, तुझे दु खी नही कर 
सकती । चन्दन पर जैसी-जैसी मुसीबते आती हैं, वैसी तेरे साथ 
नही । इसीलिए तू अपने ज्ञायक स्वभाव को पहिचाने तो “चन्दन 
को जाना कहलाया जावेगा । 

प्रदन २३--गन्ता' क्‍या शिक्षा देता है ? 

उत्तर-जैसे--गस्ने को कोल्हू मे पेलकर रस निकालते है। रस 


को खूब औटा करके गुड बनता है । यह हमेशा मीठा ही लगता है । 
उत्ती प्रकार हे आत्मा | जब तुम्हे गन्‍ते के समान कोई पेलता नही, 
ओऔठाता नही । तब तुम व्यर्थ मे क्यो आकुलित होते हो ” इसलिए 
है आत्मन्‌ ! तुम त्रिकाली ज्ञायक स्वभाव का आश्रय लो, तो हमेशा 
गस्‍ते के समान सीठा ही स्वाद आवेगा और चारो गतियो का भव- 
भ्रमण मिट जावेगा । गन्ना हमे यह शिक्ष। देता है कि जिस प्रकार मैं 
अपने मीठेपने के स्वभाव को कितनी ही प्रतिकूलता आने पर भो 
नही छोडता, तब तुम भी अपने ज्ञाता-दृष्टा स्वभाव को कितनी ही 
प्रतिकूलता आने पर भी मत छोडो । 

प्रश्न २४--सोना क्या शिक्षा देता है ? 

उत्तर--जैसे--सोने को गलाओ तो वह मेल को छोड देता है, 
उसी प्रकार हे आत्मा ! तुम्हे कोई सोने के समान गलाता नही, 
तपात्ा नही, तो फिर तुम क्यो आकुलित होते हो ? सोना सुनार से. 
कहता है कि-- 

हे हेमकार, पर दु.ख विचारमुढ, 
कि माँ सुहुः क्षिपस्ि वार शतानि बन्‍्हों। 
दसधे पुनर्मेथि भवन्ति गुणातिरेको, 
लाभः पर खलु मुखे तब भस्म पात. 0७ 

अर्थ--हे सुनार, तुम मुझे बार-बार अग्नि मे क्यो तपाते हो £ 
तुम मुझे चाहे कितनी ही बार अग्ति मे तयाओ, उससे मेरे मे तो 
शुद्धि की वृद्धि ही होती है लेकिन तुझे मुंह मे राख के अलावा कुछ 
भी लाभ नही मिलेगा। सोने से हमे यह शिक्ष, मिलती है कि हे 
आत्मा ! जिस प्रकार सोने पर मुसीबते आने पर वह शुद्ध ही होता 
जाता है, उसी प्रकार सासारिक प्रतिकुलता आने पर तुम भी अपने 
स्वभाव की दृष्टि करोगे, तो तुम्हे शुद्धोपयोग की ही प्राप्ति होगी । 

प्रश्न २५-- बावना चन्दन क्‍या शिक्षा देता है ? 

उत्तर--जेसे-गरम उबलते हुए तेल मे यदि नारियल गेरा जावे । 


( २३२ ) 


“सो उसके तत्काल ही टुकडे-टुकडे हो जाते है और जलकर खाक हो 
जाता है। लेकिन उस उबलते हुए तेल मे जरा सा बावना चन्दन गेर 
दिया जावे, तो वह उसी समय ठण्डा हो जाता है, उसी प्रकार हे 
आत्मा ! जब अपने बावना चन्दन रूप त्रिकाली स्वभाव का आश्रय 
लेवे, तब क्षण भर में अनन्त ससार का ताप समाप्त हो जाता है। 
यह जीव अनादि काल से एक-एक समय करके ससार ताप से दु खी 
होकर जल रहा है । इसको एक अपना स्वभाव ही ससार से पार होने 

“में महामतन्र है। बावना चन्दन यह शिक्षा देता है कि मै जरा सा 
इतने उबलते तेल को गीतल बना देता हू तब है आत्मा ! क्‍या तुम 
अनादि काल के ताप को क्षण भर मे शान्त नहीं कर सकते ? यदि 
यह आत्मा एक क्षण के लिए अपने स्वभाव का आश्रय ले, तो तुरन्त 
अनादि का जन्म-मरण समाप्त हो जावे, कहा है-- 

क्षणभर निज रस को पी चेतन, मिथ्या मलको घो देता है। 

काषायिक भाव विनष्ट किए निज आनन्द अमृत पीता है।॥ 

प्रश्न २६-- लकड़ी क्या शिक्षा देती है ? 

उत्तर--एक मनुष्य लकडी को देखकर कहने लगा, कि ' हे लकडी 
क्या तुझे खबर है तेरा तिरने का स्वभाव है, परन्तु तू लोहे का साथ 
करेगी तो डूब जावेगी । इस पर लकडी बोली, अरे मनुष्य ! हम 
तिरे या डबे, उसमे हमको कोई भी दुख-सुख नहीं, इसलिए तू 
हमारी चिन्ता किसलिए करता है, तेरा तिरने का स्वभाव है उसकी 
वया तुझे खबर है ? तेरा|तिरने का स्वभाव होने पर भी, पर का सग मान 
करके ससार समुद्र मे क्यो डब रहा है ? क्यो दुखी हो रहा है ” इस- 
लिए तू हमारी चिन्ता छोडकर और पर की भी चिन्ता छोडकर, 
अपने त्रिकाली ज्ञायक स्वभाव को पर से पृथक जानकर उसी की 
भावना कर, जिससे तू ससार समुद्र से पार होकर सिद्ध परमात्मा 
जन जायेगा । लकडी हमे शिक्षा देती है कि जैसे-लकडी अपने स्वभाव 


को नही छोडती, उसी प्रकार हमे अपने ज्ञाता-दृष्टा स्वभाव को 
कभी भी नहीं छोडना चाहिए । 

प्रन्‍न्त २७-- लकड़ी का छोटा टुकड़ा क्‍या शिक्षा देता है ? 

उत्तर--जैसे नदी, नहर, समुद्र मे लकडी का टुकडा पडा हो 
बहाँ कैसी भी बडी तरगे उठ रही हो परन्तु लकडी का टुकडा कभी 
भी डूबता ही नही, उसी प्रकार जो जीव अपने त्रिकाली स्वभाव का 
आश्रय लेता है, ससार मे कितनी ही प्रतिकूलता क्यों ना हो, उसे 
डिगा वही सकती वह हर समय कुन्दन ही रहेगा। लकडी का छोटा 
सा टुकडा हमे शिक्षा देता है कि जिस प्रकार मुझ पर लाखो तुफान 
आने पर भी मैं अपने तिरने का स्वभाव नही छोडता, उसी प्रकार 
है आत्मा ! तुझे अपने ज्ञायक स्वभाव का आश्रय लेकर प्रतिकूल 
सयोगो और विकारी भावों के होने पर कभी भी स्वभाव में से विच- 
लित नही होना चाहिए । 

प्रन्‍त्त २८-- चीनी के नारियल' से क्‍या शिक्षा मिलती है ? 

उत्तर--जैसा नारियल होता हैं, वैसा ही चीनी का नारियल हो 
और आप उसे खावें तो उसमे मिठास ही मिठास आता है, वसे ही 
आत्मा तो सम्पूर्ण अमृत की पूरी नारियली जेसा ही है उसके अनुभव 
करने से अमृत तत्व की ही प्राप्ति होती है। चीनी का नारियल हमे 
यह शिक्षा देता है कि जैसे मैं सब तरफ से मीठा ही हू, उसी प्रकार है 
आत्मा ! तृ भी हर समय ज्ञायक स्वभावी हो रहा है और रहेगा। 

प्रन्‍न २९-- चन्दन का इच्छुक पुरुष से क्या शिक्षा सिलती है ? 

उत्तर--जैसे-चन्दन का इच्छुक पुरुष जब चन्दन लेने जगल में 
जाता है तो वह अपने साथ गरुड या मोर को ले जाता है मोर या 
ग़रुड की टहुकार की आवाज को सुनते ही चन्दन पर लिपठे हुए 
अजगर और साँप भी भाग जाते है। यदि चन्दन का इच्छुक पुरुप 
गरुड या मोर को साथ मे ना ले जावे, तो वह चन्दन को प्राप्त नहीं 
कर सकता, उसी प्रकार अनादिकाल से मिथ्यात्वछपी अजगर राग- 
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दं प रूपी साँप चन्दन के समान शीतल आत्मा के ऊपर लिपटे हुए 
है, यदि यह जीव अपने ज्ञायक स्वभाव का टकारा मारे, तो मिथ्यात्व 
राग दूं प रूपी अजगर भौर साँप सब स्वयें भाग जाते हैं। चदन के 
इच्छुक पुरुष के दृष्टान्त से यह शिक्षा मिलती है कि जैसे--चदन का 
इच्छुक पुरुष अपने पास गरुड या मोर को रखता है तो वह चदन 

को प्राप्त कर लेता है। उसी प्रकार मोक्ष का इच्छुक अपने साथ 
अपने ज्ञायक स्वभावी भात्मा को रखे, तो मिथ्यात्वराग द्वेप कभी 
भी पास ना आवे। 

प्रथन्न ३०--'कीचड मे पड़ा सोना' क्या शिक्षा देता है ? 

उत्तर--जैसे-कीचड में सोना पडा हो, उसे कभी भी जग नही 
लगती, उसी प्रकार जो जीव अपने ज्ञायक स्वभावी आत्मा का अनु- 
भव कर ले तो ससार की कोई भी ताकत चारो गतिरूप कीचड मे 
नही फसा सकता । इससे हमे यह शिक्षा मिलती है कि जिस प्रकार 
कीचड में पडे सोने को जग नही लगती, उसी प्रकार जिसे अपने 
स्वभाव का अनुभव हो गया है, वह सम्यर्दृष्टि हो, गृहस्थ हो उसे 
मिथ्यात्वकूपी भूत कभी नही डसता । 

प्रइन ३१--'अग्नि' हमे क्‍या शिक्षा देती है ? 

उत्तर--जसे-अग्नि मे जो डालो, वह स्वाहा हो जाता है। अग्नि 
किसी अल्प-बहुत मूल्यवान वस्तु का रुघाल नही करती ओर जलने 
योग्य को जला ही देती है, उसी प्रकार हे आत्मा | तेरा कार्य ज्ञान 
है। तू क्यो व्यर्थ मे पर की करू-करू की मान्यता में वावला होकर 
पागल हो रहा है । अग्नि हमको यह शिक्षा देती है कि जिस प्रकार 
मैं अपने जलाने के स्वभाव को नही छोडती, उसी प्रकार हे भव्य 
आत्मा | तुझे भी अपने ज्ञान कार्य को नही छोडना चाहिए। 

प्रश्न ३२- साप और नेवला हमे क्‍या शिक्षा देता है ? 

उत्तर--साँप और नेवला एक दूसरे का दुश्मन होता है । जब 
नेवला साँप के साथ लडाई करता है। तो जंगल मे एक नोलवेल नाम 
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की जडी-बूटी होती है। उसी के पास रहकर नोला साँप के साथ 
लडाई करता है। क्योकि यदि लडाई मे साप काट ले, तो उस नोल- 
बेल बूटी को सूंघ लेने से उसका विष दूर हो जाता है | तो हर हालत 
मे नेवला साप को भार देता है, उसी प्रकार यह सारा ससार सपेरूप 
है और पुरुषार्थ करने वाला जीव नौला के समान है। ससार-जो 
अपने ज्ञायक स्वभाव को नही जानता है और संयोग और राग-्वष 
में उलभा रहता है इस बुद्धि का नाम ससार है। 


ससार सर्प के समान है। उसकी जब पुरुषार्थ करने वाले जोव 
के साथ लडाई चलती है। तो यह जीव अपने त्रिकाली अविनाशी 
आत्मा में एकत्वबुद्धि करता है, तो अनादिकाल की ससार बुद्धि दूर 
हो जाती है। कहा है कि-- 
सपं रूप ससार है, नौल रूप नर जान। 
सन्त बुटी संयोग तें होत अहि-विषहाण । 
यह ससार सर्परूप है और नौलारूपी पुरुपार्थ करने वाला जीव 
है । जब यह जीव ससार के विपय भोगो की अनुकूलता भर प्रति- 
कलता मे जलता है, तब उसको सतहूपी जडी-बूटी से सपंख्ष जो 
मिथ्यात्व है, उत्तका नाश हो जाता है। यह जीव अनादिकाल से 
तु खी हो रहा है। उसका कारण केवल यही है कि इसे सन्‍्तरूपी बटी 
नहीं मिली । सन्‍त रूपी बूटी जो अपना स्वभाव ही है। वह चारो 
गतियो में श्रवण नही करने देता है। इसका पत्ता न होने से दु खी है 
जिसे अपनी सनन्‍्तरूपी बूटी (ज्ञायक स्वभावी) का अनुभव-ज्ञान होता 
है! वह कभी भी आकुलित नहीं होता है।सॉप और नेवला के 
दृष्टान्त से यह शिक्षा मिलती हैं, जो अपने ज्ञायक स्वभाव रूप बूटी 
का आश्रय लेता है उसे ससार मे कभी भी परिभ्रमण नहीं करना 
पडता है, क्योकि आत्मा सयोग, सयोगी भावों से, और भेदरूप व्यव- 
हार से भिन्‍न है । 
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प्रथन ३३--जो जीव अपने ज्ञायक स्वभाव रूप सन्त बल का 
आश्रय लेता है तो उसे क्या-क्या प्रगट होता है और किस-किसका 
अभाव होता है ? 

उत्तर--( १) द्रव्य, क्षेत्र, काल, भव और भावरूप पाँच परा- 
वर्ततव रूप ससार का अभाव हो जाता है। (२, चारो गतियो ते 
विलक्षण पच्रमगति मोक्ष की प्राप्ति होती है। (३) पच प्रमेष्टियो 
में उसका नाम आता है। (४) पंचम परम पारिणामिक भाव का महत्व 
आ जाता है। (५) मिथ्यात्व, अविरति, प्रमाद, कपाय और योग पाँच 
कर्म बन्धन के कारण है उनका अभाव हो जाता है । 

प्रशन ३४-कर्म के उदय फा क्‍या अर्थ है ? 

उत्तर--उदय का अर्थ प्रगट है जो कर्म सत्ता मे पडा था, वह 
उदय में आया अर्थात्‌ जो उदय में आता है, वह यह प्रगट करता है 
कि मैं जा रहा हू । कर्म बडा सज्जन है। वह कहता है कि मैं जा 
रहा हू, तुम आगे ऐसी मोंधाई मत करना, जो मुझे आना पढे । 

लेकिन अज्ञानी जीव कम के उदय से रागभाव करके अपना जीवन 
खोलते रहते हैं। जैसे हमारे घर पर कोई मेहमान आवे हम उसकी 
पूछताछ ना करें तो वह जल्दी ही चला जाता है। वास्तव में जब 
जीव पागलपन करता है तो उस समय कर्म का उदय निमित्त हे। 
निमित्त विकार नही कराता है परन्तु जीव विकार करे, तो वहाँ कौन 
उपस्थित है उसका ज्ञान कराता है । 

प्रइन ३४५--आजकल के पडित कहते हैं कि कर्म चक्कर कटाता 
है और गोम्मटसार आदि शास्त्रों मे भी लिखा है कि ज्ञानावरणीय 
कर्म का उदय ज्ञान को नहीं होने देता है कर्म फे उदय से जीव भ्रमण 
करता है आभादि ऐसा तो ज्ास्त्रो मे लिखा है, क्या वह असत्य लिखा 

९ 

उत्तर--शास्त्रो मे जो लिखा है वह तो सत्य है लेकिन उस कथन 

का क्या तात्पय हैं वह अज्ञानी नही जानता है-- 


देखो भाई ! कोई वकील का कार्य करता है तो उसमे दूसरा कोई 
आदमी दखल नही देता है । कोई डाक्टर डाक्टरी करता है, तो उसमें 
अन्य कोई दखल नही देता है। कहने का तात्पये यह है कि जो जिस 
व्यापार को करता है--जानता है, उसमे दूसरे व्यापार वाला दखल 
नही देता है। लेकिन लोकोत्तर मार्ग मे भी हम ऐसा करे, कि जो 
आगम का अनुभवी ज्ञाता हो, उससे प्रथम धर्म श्रवण करे, निर्णय 
करें तो हम किसी भी ज्ञास्त्र को पढे, तो दृष्टि ढीक होने से वीत- 
रागता ही प्रगट हो। मिथ्यादुष्टि जीव लोकोत्तर मार्ग मे अपनी बुद्धि 
लगाते है। परन्तु उसका रहस्य ना जानने से धर्म की प्राप्ति नहीं 
होती है | मोक्ष-मार्ग प्रकाशक मे लिखा है कि दिगम्बर जैन अनुयायी 
निरन्तर शास्त्रों का अभ्यास करता है, भगवान की आज्ञा मानता है, 
तब भी मिथ्यात्व का अभाव नही होता है। जिनागम मे जो निश्चय 
व्यवहाररूप वर्णन है उसका पता न होने से वह ससार का पात्र बना 
रहता है। [मोक्ष मार्ग प्रकाशक पृष्ठ १६३] 


जिसको अभी यह भी मालूम नही कि "मै कौन हूँ ? मेरा क्‍या 
काये है ? कहाँ से मैं आया हूँ “ और पढ लिया गौम्मटसार । कहता 
है कि कम के कारण जीव चक्‍कर काटता हैँ - यह जिनागम के अर्थ 
का अनर्थ करता हैं। इसलिए हे भाई ' जैसे--लौकिक कार्य मे 
जिसका अपने को पता नही, उसमे हम दखल नही देते है और जिस 
को उसका पता है उसकी बात मानते हैं, उसी प्रकार लोकोत्तर मार्ग 
में भी धर्म गुरु से विनय से निश्चय-व्यवहार का रहस्य जानकर अपनी 
आत्मा का आश्रय ले, तो भला हो । 

प्रदन ३६--रागादि को पुद्गल का क्यो कहाँ है ? 

उत्तर--(१) जैसे-लडका माँ का है परन्तु विवाह होने पर बहु 
का पक्ष करे तो बहू का कहलाता है, उसी प्रकार रागादिक पृदगल 
के निमित्त से होता है इसलिए रागादि को पुदूगल कहा है (१) जिसमे 
मिलना और बिछुडना हो, उसे पृदुगल कहते है, उसी प्रकार रागादि' 


( रश्े८ ) 


आते है चले जाते है इसलिए रागादि को पृद्गल कहा है। (३) 
रागादि आत्मा के स्वभाव में विध्वकारक है अत रागादि को आत्म- 
स्वभाव से विपरीत होने से पुदूगल कहा है । (४) जाने सो चेतन और 
न जाने सो अचेतन । रागादि अपने को भी नही जानता, पर को भी 
नही जानता | इसलिए रागादि को अचेतन होने ने पुदगल कहा है। 
(५) जे| निकल जाता है, वह अपना नही । रागादि आत्मा से निकल 
जाता है, इसलिए रागादि को पुद्गल का कहा है । 

याद रहे--रागादि अज्ञानी जीव की पर्याय मे होता है यदि बह 
स्वभाव का आश्रय लेकर उनको दूर करे तो रागादि पुदगल का है 
ऐसा उनका कहना सार्थक है । ह 

प्रशत ३२७--रागादि को आपने पुद्गल कहा; क्या रागादि मे 
स्पर्शे-रस-गघ-वर्ण पाया जाता है ? 

उत्तर--नही-रागादि मे स्पर्शदि नही हूँ परन्तु जड है। वास्तव 
मे रागादि ना जीव का हैँ और ना पुदूगल का है। एक कहावत हैं 
कि रागादि जीव के पास गए, तुम हमे अपने मे मिला लो जीव ने 
कहा, क्या तुम्हारे में चेतनपना हैँ वह वहाँ से भाग गया। फिर 
रागादि पुदूगल के पास गया तुम हमे अपने अपने मे मिलालो तब 
_दुगल ने कहा, क्या तुम्हारे मे स्पर्श-रस-गघ-वर्ण हैं तो वह वहाँ से 
भी भाग गया अर्थात्‌ त्रिशकु की तरह रागादि बीच में लटकता 
रहता है । 

प्रइून ३८--आप कहते हो पर वस्तु से आत्मा का कोई सम्बन्ध 
नही है और आत्मा पर वस्तु के ग्रहण त्याग से रहित है। तो आत्मा 
रागादिक का ग्रहण तो न करे, किन्तु छोड़ तो सकता है ना ? 

उत्तर--बिल्कुल नही-- (१' जैसे--जिस समय लडका उत्पन्न 
हुआ क्या उसी समय वह मर सकता है? आप कहेंगे, नहीं, उसी 
प्रकार जिस समय रागादि उत्पन्न हुआ उसी समय उसका अभाव 
नही हो सकता । भूत का राग है ही नही, वह तो समाप्त हो गया 
हैं। भविष्य का राग आया ही नही । उसको क्या छोडे ? अत आत्मा 


भूत-भविष्य वर्तमान के राग का त्याग नही कर सकता है । है २) 
अज्ञानी कहता है जब राग आवेगा, तब मैं उसका अभाव कर दूंगा । 
किन्तु वह राग छद॒मस्थ के ज्ञान में असख्यात समय के बाद में आता 
हैं तब जो राग वह छोडना चाहता हे वह तो असख्यबार स्वयं बदल 
गया होगा अर्थात्‌ उस राग का तो व्यय हो गया होगा, तो किसको 
छोडेगा ? (३) अज्ञानी कहता है कि जब राग की पर्याय उत्पन्न होगी 
मै उसका अभाव कर दूगा। किन्तु जब एक समय की पर्याय पकड़ में 
आवेगी तब उसे केवलज्ञान होना चाहिए और केवलज्ञान होने से 
पहले १२वें गुणस्थान में रागादि का स्वंथा अभाव हो जाता है। 
अत राग का त्याग करता नही पडता है । 

प्रझघन ३९--शा सर प्रो मे ल्खि है कि रागादिक का त्याग करो तो 
क्या यह असत्य लिखा है ? 

उत्तर--नही, असत्य नहीं लिखा है। वह निमित्त की अपेक्षा 
कथन किया है। जैसे -किसी को बुखार आया । डाक्टर ने दवाई दी 
तो वह उतर गया। व/स्तव में बुखार जाया ही नही उसको बुखार 
उतर गया, ऐसा बोलने मे आता है, उसी प्रकार जीव ने अपने 
त्रिकाली स्वभाव का आश्रय लिया, तो राग-द्वं ष उत्पन्त ही नहों हुआ 
तो राग द्वष को दूर किया, ऐसा व्यवहार से कथन किया जाता है । 
क्योकि स्वभाव का आश्रय लेना, अशुद्ध पर्याय का व्यय और शुद्ध 
पर्याय की उत्पत्ति का एक ही समय है । 

प्रघतन ४०-साक्वार, निराकार का फिस-किस अर्थ मे प्रयोग 
होती है ! 

उत्तर-पहली प्रकार से (१) दर्शनोपयोग को निराकार उपयोग 
कहते हैं, क्योकि दशेन पदार्थों को अभेदरूप से देखता है। २) ज्ञानो- 
पयोग को साकार उपयोग कहते हैं, क्योकि ज्ञान पदार्थों को भिन्‍न- 
भिन्‍न जानता है। दूसरी तरह से (१) इन्द्रिय गम्य ना होने से 
आत्मा को निराकार कहते हैं । (२) प्रदेशत्वगुण के कारण आत्मा 


( २४० ) 


को साकार कहते है । 
प्रदत्त ४ १--सविकल्प और निधिकल्प किस-किस स्थान पर प्रयोग 
होता है 7 


उत्तर-पहली तरफ से (१) वुद्धिपूवंक राग-अवस्था को 
सविकल्प अवस्था कहते है। (२) अवुद्धिपूर्वक राग सहित, किन्तु 
बुद्धिपूर्वक राग रहित अवस्था को निविकल्प अवस्था कहते है । इसरो 
तरफ से, (१) ज्ञान मे पदार्थ भिन्‍त-भिन्‍न जाना जाता है, इसलिए 
ज्ञान को सविकल्प कहते हैं । (२) दर्शन में पदार्थ अभेद रूप से देखा 
जाता है, इसलिए दर्शन को निविकल्प कहा जाता है। 

प्रइतत ४ ए--सामान्य और विशेष किस-फिस स्थान पर प्रयोग 
होता है ? 

उत्तर-पहली प्रकार से (१) दर्शन को सामान्य कहते है 
(दर्शनोपयोग) (२) ज्ञान को विशेष कहते है (ज्ञानोपयोग) दूसरी 
तरफ से, (१) सक्षेप मे (थोडे मे) बोलने के अर्थ में सामान्य कहते 
है, जैसे भाई थोडे मे वर्णन करो । (२) विस्तारपूर्वक अर्थ के कथन 
करने कं, विशेष कहते है। तीपरी प्रकार से (१) द्रव्य को सामात्य 
कहते हैं । (२) ग्रुण को विशेष कहते है । चौथी प्रकार से जब गुण 
को सामान्य कहे तो पर्याय को विशेष कहते है। 

प्रदनत ४३--भेद-अभेद किस-किस स्थान पर प्रयोग होता है ? 

उत्तर-पहली तरफ से (१) एक वस्तु का दूसरी वस्तु से भेद 
करके जानना, उसे भेद कहते हैं। (२) भेद गेरे बिना देखना, वह 
अभेद है । दूसरी तरफ से, (१) गृण पर्याय को भेद कहते हैं। (२) 
द्रव्य को, अभेद कहते है । 

प्रदन ४४--अज्ञानी को राग-द्वेष क्यो उत्पन्न होता है ? 

उत्तर--ससार के पदार्थों का अपने भाव अनुसार परिणमन होने 
प्र राग उत्पन्न होता है। (२) ससार के पदार्थों का अपने भाव के 
अनुसार न परिणमन होने पर हद ष उत्पन्च होता है। 


प्रश्थ ४५--भज्ञानी के राग-देष का अभाव कंसे हो ? 

उत्तर--जिनेन्द्र कथित विश्वव्यवस्था को मानने से या निमित्तं-- 
रूप सच्चे देव-गुरु-शास्त्र को मानने से ही राग-ह ष का अभाक हो: 
सकता है । 

प्रश्न ४६--हुंडावर्संणी काल से अछेरा क्या-क्या है ? 

उत्तर-- (१) तीर्थंकर के पुत्री का होना। (२) चक्रवर्ती का 
हारना | (३) ६३ शला के पुरुषो की जगह साठ की संख्या का होना ।* 

प्रन्‍तत ४७--स्मरण, विस्मरण और मरण से कया तात्वरय हैं ? 

उत्तर - (१) जिनका करना चाहिए निरन्तर स्मरण, उनका: 
करता है विस्मरण । इसलिए नही मिटता है भयकर भाव मरण | 
(२) जिनका करना चाहिए निरन्तर विस्मरण। उनका करता हैः 
स्मरण । इसलिए नही मिटता है भयकर भावमरण | 

प्रदत्त ४८५--जिओ और जीने दो” का क्‍या मर्म है ? 

उत्तर--( १) अपने चेतन्य प्राण से सदा काल जीवे वह जिओ 
से तात्पय है। (२) अन्य जीव भी सदा काल अपने चेनन्य प्राणो झे 
जीवे यह जीने दो से तात्पर्य है । 

प्रइन ४६--दृष्टिवन्त को भव और भव का भाव फ्यों नहों है ? 

उत्तर-जैप्ते--स्वभाव भे भव नही है और भव का भाव नहीं 
है। उसी प्रकार दृष्टिवन्त को भव नही है और भव का भाव नही है । 

प्रदत्त ५ ०--जीव को लोकाग्न जाने मे एक समय से ज्यादा समय 
लगे, तो क्‍या हानि है ? 

उत्तर--जब जीव सम्पूर्ण शुद्ध हो जाता है तब उसमे सम्पूर्ण 
शक्ति प्रगट हो जाती है | यदि लोकाग्र जाने मे एक समय से ज्यादा 
लगे त्तो जीव की पूर्ण शक्ति प्रगट नही हुई ऐसा कहा जा सकता है । 
लेकित पर्याय मे पूर्ण शक्ति प्रगट हो बे । इसलिए लोकाग्र जाने 
मे एक समय ही लगता है । 

प्रदन ५१- छेद और छेदोपस्थापना किसे कहते हैं ? 


( २४२ ) 


गे 'उत्तर--अपने स्वरूप की रमणता से हटकर श्रद्धा सहित प्रमाद 
के वश होना उसे छेद कहते हैं। उस प्रमाद को हटाकर अपने स्वरूप 
में आता उसे छेदोउस्थापना कहते हैं। जैप्े--सातवा गृणस्थान वाले 
मुनि जब छठे गृणस्थान में आते है, उन्हे २८ मूलगुण पालने का 
भाव आता है, उत्तका नाम भी छेद है और उस वृत्ति को तोडकर 
सातवे गुणस्थान में आना, छेंदोपस्थापना है । 

अइन ५२--हिसा और महान हिंसा क्‍या हैं ? 

उत्तर--( १) रागादि की उत्पत्ति होना हिसा है। (२) रागादि 
"भावों में धर्म मानना महान हिसा है । 

प्रन्‍न ५३--अहिसा और अहिसा की सच्ची समभ क्‍या है ? 

उत्तर--(१) रागादिक की अनुत्पत्ति वह अहिंसा है | (२) 
रागादिक में धर्म नही मानना, वह है अहिसा की सच्ची समझ । 

प्रदन ५४-संसार का अभाव और मोक्ष की प्राप्ति कंसे हो ? 

उत्तर-परिवरतंनशील ससार मे अपरिवर्ततशील अपने ज्ञायक 
स्वभाव का आश्रय ले तो अपरिवर्तनशील मोक्ष की प्राप्ति हो । 

प्रथन ५५--सामान्य के आश्रय से क्या होता है और विशेष के 
आश्रय से क्या होता है ? 

उत्तर-अपने सामान्य स्वभाव का आश्रय लेने से अपने विशेष 
मे सवर-निर्जरा और मोक्ष की प्राप्ति होती है और अपने विशेष का 
आश्रय ले तो अपने विशेष मे आख्रव-वन्ध की वृद्धि होकर निगोद की 
आप्ति होती है । 

प्रदन ५६--मुभे-दुःख मिटाकर-सुख प्राप्त करना है। सात तत्त्व 

- लगाकर बताओ ? 

उत्तर--जीव-अखव-वन्ध-सवर-निर्जरा मोक्ष । 

प्रइन ५७--“समभझा तो समाया” से क्‍या तात्पयें है ? 

उत्तर--जो अपने मे समा जाता है वह समझा है और समभने 

* खाले को बाहरो प्रसिद्धि की आवश्यकता नही होती है । 





प्रश्न ४८--मिथ्यात्व क्या है ? 
' _ उत्तर-पर्याय का लक्ष्य करने वाला छदमस्थ जीव को पर्यायी 
का (द्रव्य का) लक्ष्य न होना वह मिथ्यात्व है । 

... प्रइन ५६-क्या पर्याय का ज्ञान फरना पिध्यात्व है ? 

उत्तर--पर्याय का ज्ञान करना वह मिथ्यात्व नही है परल्तु पर्याय 
का आश्रय मानना वह मिथ्यात्व है । 

प्रश्न ६०--आप्त किप्ते कहते हैं । 

उत्तर--वीतराग-सर्वज्ञ और हितोपदेशी को आप्त कहते हैं । 

प्रन्‍्त ६१--जो वीतराग हो, वह सर्वज्ञ है या नहीं ? 

उत्तर--१ १-१२) गुणस्थान मे वीतराग है, सर्वज्ञ नही है । 

प्रन्‍न ६२--सर्वेज्ञ हो, वह वीतराग है या नहीं ? 

उत्तर--नियम से है क्योकि १३वें गुणस्थान मे सर्वश है और वह 
१२वें गुणस्थान मे वीतराग हो ही जाता है,। 

प्रदन ६३--पुर्ण आप्तपवा नियम से किसके होता है ? 

उत्तर--तीर्थंकर के ही होता है, क्योकि उनकी दिव्यघ्वनि नियम 
से खिरती है । 

प्रदन ६४ -तीर्थंकर पद का बन्ध, तीथेकर के लिए कार्यक्वारी है 
या भव्य जीवो के लिए फार्यकरारी है ? 

उत्तर--तीर्थंकर पद का बन्ध जिस जीव को प्राप्त होता है । 
उसका फायदा ना तो स्वयं तीर्थंकर होने वाले को है मौर ना भव्य 
जीवो के पार होने के लिए है, क्योकि तीर्थंकर प्रकृति विशिष्ट पुण्य 
प्रकृति है । 

प्रइव ६४५--तीथंकर पद का बंध तीर्थंकर होने वाले के लिए, 
क्यों कार्यकारी नहीं है? 

उत्तर--( १) जैसे--महावीर स्वामी के जीव को नन्दराजा के 
भव में तीर्थंकर गोत्र का बध हुआ । उससे उनके तीन भव बढ गये । 
यदि वह उत्त समय विशेष स्थिरता करके अपने मे पूर्ण लीन हो जाते 
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नो उसी भव से मोक्ष हो जाता। (२) तीर्थंकर प्रकृति का उदय 
१३वें गृणस्थान में आता है, तो विचारों ! तीर्थंकर पद का बंध, 
तीर्थंकर के लिए क्या कार्यकारी रहा ? कुछ भी नहीं, क्योकि उनको 
तो समवशरणादि ऋडछद्धि की प्राप्ति हुई, वह तो उनका ज्ञान का ज्ञेय 
पना। 

प्रघन ६६--क्या भव्य जीवो को पार करने के लिए भी तीर्थंकर 
पद फार्यकारी नहों है ? 


उत्तर--नही है, मयोकि कोई जीव भगवाल के समवशरण में 
दिव्य ध्वनि सुन रहा है, उत्तका उपयोग दिव्यध्वनि की ओर रहे तो 
वह धर्म प्राप्त नही कर सकता है, इसलिए तीर्थंकर पद से भी दृष्टि 
उठावो । एकमात्र अपने स्वभाव का आश्रय लो तो ही धर्म की 
शुस्आत, वृद्धि और पूर्णता होती है । 

प्रझनन ६७--आत्मा में बंध का निमित्तक्ारण कौन नहीं हैं ओर 
कौन है ? 

उत्तर-- (१) कर्म आठ है, इनमे से अघाति कर्म तो बच के 
कारण नहीं है, क्योंकि अधाति के कारण सयोग मिलता है। (२) 
घातियो मे से ज्ञानावरणीय-द्शनावरणीय और अन्‍न्तराय का 
क्षयोपशम किसी ना किसी जश्य मे सर्व ससारी जीवों को प्रगट है! 
इन तीनो की हीनादिक अवस्था भी वध का कारण नही है। शाव- 
दर्शन-वीयं का जितना उधघाष्ठ है, वह भी वध का कारण नहीं हें, 
क्योकि वह स्वभाव का अश है । यदि स्वभाव वध का कारण हो तो 
स्वभाव त्रिकाल है, फिर बंध भी त्रिकाल हो जावेगा, इसलिए जितना 
उघाड है वह वध का कारण नही है। ज्ञान-दर्शन-वीर्य का जितना 
अभाव है वह भी वध का कारण नही है। (३) अब रहा मोहनीय । 
उसमे भी विशेष बन्ध का कारण दर्णनमोहनीय का उदय है और 
चारित्र मोहनीय के उदय से जो रागद्वे प होता है वह भी वध का 


कारण है। इस प्रकार मात्र मोहनीय कर्म ही बंध का निमित्त 
कारण है ! 
प्रन्‍नत ६८-पाँच भावों में से बंध का कारण कोन है ? 
उत्तर-पाँच भावों मे से मात्र औदयिक भाव ही बध का कारण 
है, किन्तु सर्वे औदयिक भाव भी वध के कारण नही है. किन्तु 
मिथ्यात्व, असयम, कषाय और योग ये चार बध के कारण है । 
[धवला भाग सात पृष्ठ € | 
के प्रदन ६६--पुद्गलो से बंध केसे होता है और यह क्‍या बताता 
हा 
उत्तर - पुदुगल में स्पर्श-रस-गन्ध-वर्ण आदि सब पाये जाते हैं । 
इसमे भी स्पर्श को छोडकर बाकी गुणों की पर्यायो के कारण बंध 
होता ही नही । स्पर्श गुण की ८ पर्याये हैं। इन भाठ पर्यायों मे से 
स्निग्ध और रुक्ष इन दो पर्यायो मे ही बध होता है। जैसे-- 
पुद्गल में स्निग्ध--रुक्ष के कारण बंध होता है। वैसे ही जीव में 
राग--हू ष के कारण बघ होता है । 
प्रश्न ७०--यह जीव स्वयं स्वर्ण अक्षरों मे निगोद के टिकट पर 
हस्ताक्षर कँसे कर रहा है ? 
उत्तर--इग्लैण्ड मे जिस समय चार्ल्स चौथा राजा था। उस 
समय वहाँ की पालियामेण्ट ने चाल्से के लिए फाँसी का प्रस्ताव पास 
किया। चार्ल्य के पास हस्ताक्षर करने के लिए भेज दिया, क्योकि 
वहाँ पर उस समय ऐसा ही कायदा था, कि पालियमेन्ट द्वारा पास 
होने पर भी जब तक किंग के हस्ताक्षर नही हो जावे, तब तक वह 
पास नही माना जाता था। देखो, उस समय राजा ने अपनी फाँसी 
पर स्वयं हस्ताक्षर किये, उसी प्रकार अनादिकाल से मोहरूपी 
पागलयन के कारण यह अज्ञानी जीव क्षण-क्षण मे भाव मरण कर 
है। ससार मे इसका किसी के साथ सम्बन्ध नही है लेकिन यह 
शानी जीव जहाँ भी जाता है, वहाँ पर 'यह मेरा, यह तेरा” करता 
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रहता है, “किसी पदार्थ को इष्ट मानता है और किसी की अनिष्ट 
मानता है जबकि कोई भी पदार्थ इष्ट-अनिष्ट नहीं है, इसी कारण 
यह जीव भाव मरण करता आ रहा है और निगोद का पात्र बनता 
रहता है । 
प्रइत ७१--राग द्व ष की उत्पत्ति का क्या कारण है ? 
उत्तर-शभात्म तत्त्व से छटकर, परद्रव्य का लक्ष करना वह राग- 
हद प्‌ की उत्पत्ति का कारण है और पुद्गल कर्म के प्रदेशों मे स्थित 
होना यह निमित्त कारण है। (समयसार के शब्दो मे) 
हर कार्य दो कारण होते हैं; (१) उपादान कारण, (२) निमित्त 
कारण | 
(१) रागद् ष की उत्पत्ति मे अनादिकाल से एक-एक समय करके 
निर्मित्तकारण मोहनीय कर्म है। (२) उपादानकारण--अपने त्रिकाली 
ज्ञायक स्वभाव का आश्रय न लेना अर्थात्‌ उससे खिसक जाना है । 
वास्तव में आत्म स्वभाव से भ्रष्ट होता ही राग द्वे ष की उत्पत्ति का 
उपादान कारण है। जब उपादानकरण होता है उस समय निमित्त 
मोहनीय कर्म का उदय होता ही है ऐस सहज ही निमित्त-नैमित्तिक 
सम्बन्ध है । 
प्रदत्त ७३--राग-ह ष के अभाव में उपादान और निमित्त क्‍या 


उत्तर-मोहनीय कर्म का अभाव निमित्त कारण है और त्रिकाली 
ज्ञायक स्वभाव का आश्रय उपादान कारण है । 

प्रदनत ७३--साधक जीव को राग-ह्व ष की उत्पत्ति से क्या कारण 
के उत्तर--४-५-६ ग्रुणस्थान मे अपनी-अपनी हे का अनुसार शुद्ध 
परिणति तो निरन्तर रहती है। श्रद्धा गुण की तो निर्मल पर्याय सौ 
फीसदी पूरी-पूरी है। लेकिन साधक को चारित्र गुण की एक समय 
की पर्याय मे दो धारा चलती है; एक शुद्ध, दूसरी अशुद्ध | इसकी 
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पहिचान ज्ञानियो को है, अज्ञानियो को नही । 

शुद्ध परिणतिरूप जितनी स्थिरता होती है, वह तो राग-द्व ष का 
अभावरूप वर्तती है और जितना वह अपने से खिसक जाता है वह 
राग-हं ष की उत्पत्ति का मूल कारण है। 

प्रन्‍त्तन ७४--एक मुमुक्षु भाई की पंडित जी के साथ आपस में. 
क्या चर्चा हुई थी ? 

प्र० - सुसुक्षु--राग-ह ष को उत्पति का क्या कारण है ? साथ हीं 
आप यह तो जानते और सानते हो है, कि हर कार्य की उत्पत्ति से 
दो कारण होते हैं-उपादान और निमित्त । राग-द्वे ष की उत्पत्ति मे 
निमित्त कारण मोहनीय कर्म है इसमे आपको ओर हमे किसी को भी - 
आपत्ति नहीं है, लेकिन पण्डित जी ! उपादान कारण क्या है ? 

उत्तर--पण्डितजी >> वैभाविक शक्ति उपादान कारण है । 

प्र०-मुमुक्षु-वेभाविकशक्षिति गुण है यदि वह राग-हंष का 
उपादानकारण हो तो सिद्धों मे भी राग होना चाहिए, इसलिए: 
पण्डित जी वैभाविकशक्ति तो राग-हष का उपादानकारण प्रतीता। 
नहीं होता है ” 

उत्तर--पण्डित जी -+फिर आप ही बताइए । 

प्र०->मुमुक्षु मैं तो आपको बता ही दूंगा, लेकषित सै आप से 
ही इसका उत्तर फहलवाना चाहता हूं। अच्छा पण्डित जी, भाप: 
थोड़ी देर के लिए इस प्रइत को डिपोजिंट रखिये और पण्डित जी ! 
यह बताइए कि 'राम-ह ष के अभाव फा क्या फ़ारण हैं १ 

उत्तर--पण्डित जी ->निमित्तकारण मोहनीय कर्म का अभाव है 
और उपादानकारण त्रिकाली स्वभाव का आश्रय है। 

प्र०-मुमुक्षु--ठीक है, पण्डित जी ! देखिये जंसे राभ-द्व ष के 
अभाव का उपादानकारण तन्रिकाली स्वभाव फा आश्रय है, उसी प्रकार 
राग-द् ष की उत्पत्ति का उपादानकारण अपने त्रिकाली स्वभाव का 
आश्षय ना करता, यह है। देखिये पण्डित जी ! जो बात डिपोजिद 


“रबखी थी उससे 
उत्तर--पृणि 
प्रदनन ७५-- 

ना करना है, इर 
उत्तर--( १ 
अशुद्ध परिणाम 
(द्रव्यकर्म ) रा 
उनका निमित्तर 
उत्पन्‍न्त नही कर 
ही मुझे रागादिव 
है, वे मिथ्यादुपि 
प्र द्रव्य निमित्त 


(२) परमा 
कर्म का ही कर्ता 
ऐसे उस द्रव्यकर्म 
क्रम का नही । [ 

प्रदान ७६-- 
आचार्येकल्प पं० 


कराने से परिणमित नही होती है। तथापि भिथ्यादृष्टि सोचता है, 
मैं,जेसा चाहू वैसा पदार्थ परिणमन करें तब ठीक हो । सब मेरे मित्र 
हो, दुश्मन न हो । सब मेरी प्रशसा करे निन्‍दा ना करे। ससार मे 
मैं सबसे बडा कहलाऊँ, सब मेरे दास रहे आदि अगणित इच्छा करके 
दु खी होता है। इसलिए उन्हे यथार्थ मानना और परिणमित कराने 
से अन्यथा परिणमभित नहीं होगे--ऐसा मानना ही दु ख दूर होने का 
उपाय है । भ्रम जनित दु ख दूर करने का उपाय भ्रम दूर करना ही 
है। सो भ्रम दूर होने से सम्यक श्रद्धान होता है । वही सत्य उपाय 
आकुलता मिटाने का है, अन्य नही । 

प्रशत ७७--कोई दिगम्बर नाम धराके निश्चय रत्नन्नय १२ वें 
गुणस्थान में व कोई ८ वें गुणस्थान से ओर कोई १३ वें गृणस्थान में 
बतलाते हैं, क्या यह बात ठीक है ? 

उत्तर--(१) वास्तव मे निरचय रत्नत्नय की शुरूआत चौथे गुण- 
स्थान से ही होती है। चौथे ग्रुणस्थान मे कषाय की एक चौकडी 
अभावरूप, पाँचवे मे दो चौकडी अभावरूप, छठे मे तीन चौकडी 
अभावरूप शुद्ध अश होता है। उतना निश्चय रत्नत्रय होता है । 
क्रम-क्रम से बढता जाता है। जो जीब उल्टा बोलते है उनका कथन 
मिथ्या है, क्योकि 'अचिरात्‌-शीघ्र तदभवे तृतीय भवादों वा अवश्य- 
नियमत समयस्य पदार्थस्य-सिद्धान्तशासनस्थ वा सार परमात्मान 
टकोत्कीर्ण स्वभाव विदति-लभते, साक्षात परमात्मा भवतीति यावत्‌ । 
देखिये | निश्चय रत्नत्रय से एक भव, दो भाव या तीन भव मे निर्वाण 
को प्राप्त होता है ।” यदि ८, १२-१३ वें गुणस्थान मे निरिचय रत्नत्रय 
हो, तो वहाँ दो भव या तीन भव की बात कहाँ रही ? क्योकि १२- 
१३वा गुणस्थान हो, उसको उसी भव से नियम से मोक्ष हो जाता 
है। (सर्व विशुद्धि अधिकार कलश ४७ टीका शुभचन्द्राचार्य ) 

(२) निय+सार परमभक्ति अधिकार गाथा १३४ मे लिखा है 
जो श्रावक व श्रमण सम्यग्दशंन-ज्ञान-चारित्र की भवित करते हैं, 
उसको भगवान, ने निर्वाण की भक्ति कही है । 
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प्रदने ७५--यह जीव इतना सुनने पर भी क्यों नहीं चेतता है ? 

उत्तर--( १) जैसे कोई आदमी मोटे-मोटे तीन गहँ ओढकर सो 
रहा है उसे कितना ही मारो, वह उठता नही; उसी प्रकार अनादि- 
काल से यह जीव मिथ्यादशेन ज्ञान चारित्ररूप तीन गहे ओढकर सो 
रहा है। उसे सदगुरु कितना ही जगायें, वह उठता ही नही है और 
(२) जैसे कोई पतली चादर ओढकर सो रहा है उसे जरा हिला दो, 
वह तुरन्त उठ जाता है, उसी प्रकार पात्र जीव को जरा ही कहो कि 
तू भगवान है तो फौरन जाग जाता है। 

प्रन्‍त्न ७६--शास्त्रों मे (१) स्फटिक्तणि को उपभा (२) दीपक 
की उपमा और (३) दर्पण की उपमा देने के पीछे भाचायों का क्‍या 
मर्स है ? 

उत्तर-- (१) जिन वाणी भे स्फटिकमणि की उपमा वहाँ देते है, 
जहाँ आत्मा का स्वभाव बतलाना हो । (२) दीपक की उपमा वहाँ 
देते है, जहाँ आत्मा का स्व-पर प्रकाशक स्वभाव बतलाना हो और 
(३) दर्पण की उपमा वहाँ देते हैँ, जहाँ जैसा पदार्थों का स्वरूप है 
वैसा का वैसा बतलाना हो । 

प्रइन ८०--भावक-भाव्य का दया-फ्या अर्थ है ? 

उत्तर-- (१) समयसार ग्राथा ३२-३३ में “भावक - कम का 
उदय और भाव्य - अस्थिरता सम्बन्धी शुभ भाव को बताया है।' 
(२) प्रवचनसार गाथा २४२ में 'भावक-आत्मा और भाव्य ८ 
सम्यर्दर्शनादि शुद्ध पर्याय को बताया है। 

प्रदत्त ८ १--सोपक्रम और निरुपक्रम आयु से क्‍या तात्पये हैं 

उत्तर--( १) सोपक्रम > जिस आयु की पूर्णता मे बाह्य के प्रति- 
कूल सयोग निमित्तरूप होवे, वह सोपक्रम आयु कहलाती है । (२) 
निरुपक्रम 5 जिस आयु की पूर्णता मे बाह्य सयोग निमित्तरूप ना होवे 
वह निरुपक्रम आयु कहलाती है । 

प्रननत ८ए--आप कहते हो (१) कोई आत्मा शरीर का काम 


नहीं कर सकता, (२) रोटी खाने का कार्य पुदुगल फा ही है, आत्सा 
का नहीं, (३) कर्मों फे उपदामादि कार्माणवर्गंणा का ही कार्य है जीव 
से उसका सम्बन्ध नहीं है। लेक्षिन हमको तो जैसा आप कहते हैं 
उल्टा हो दिखता है इसका क्या कारण ? 


'उत्तर--( १) ज॑से--किसी की आँख में पीलिया रोग हो गया हो 
तो उसे सब चीजें पीली ही दीखती है, उसी प्रकार अज्ञानियो को सब 
बातें शास्त्र से विरुद्ध ही दिखाई देती है। जैसे--आप रेल मे 
जाते है। वहाँ से बाहर की तरफ देखे, तब पेड चलते हुए दीखते है। 
क्या पेड चलते हैं ? आप कहेगे नही, उसी प्रकार अज्ञानी को सब 
कार्य शरीरादि के हम करते है, ऐसा दीखता है, लेकिन जैसे आपके ज्ञान 
मे आता हैं कि पेड़ चलते नही हैं, वैसे ही जिनेन्द्र भगवान की आज्ञा 
मानकर अपने स्वभाव का आश्रय ले, तो सही बात ध्यान मे आवें । 
(३) “बछरे के अण्डे के समान आत्मा ने किया, ऐसा अज्ञानी मानता 
हैं। अज्ञानी जीव कहता हैँ कवि आत्मा पर द्रव्य के कार्य को 
करता देखा जाता हैं ना? बरे भाई जब आत्मा पर द्रव्य का कुछ 
कर ही नहीं सकता । तो तूने देखा कहाँ से ” खोटी दृष्टि से देखा हैं कि 
आत्मा ने यह जडकी क्रिया की है । यह देखो ' हाथ मे लकडी हूँ। अब 
यह ऊंची हो गई, इसमे आत्मा ने क्या किया ? आत्मा ने यह जाना 
तो सही कि लकडी पहले नीचे थी और अब ऊपर हो गई है । 
परन्तु आत्मा लकडी को ऊचा करने में समर्थ नहीं हैं । अज्ञानी 
मानता है कि मैंने लकडी ऊँची की है यह विपरीत मान्यता है। इस 
लिए याद रक्खो --(क) एक आत्मा दूसरी आत्मा का कुछ नही कर 
सकता है। (ख) एक आत्मा जड का कुछ नही कर सकता हैं । (ग 
एक पुद्गल दूसरे पुदुगल का कुछ नहीं कर सकता हूँ। (घ) एक 
पुदूगल भी आत्मा का कुछ नही कर सकता है । ऐसा मानना सम्यस्ज्ञान 
है, इससे उल्टा मानना महान पाप मिथ्यात्व है। (४) देखो ! अरहता 
भगवान को अनन्त चतुष्टय की प्राप्ति हुई हैं। वह उसी समय चार 
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अधघाती कर्म और औदारिक शरीर का अभाव नहीं कर सकते है और 
उनका भक्त कहे, कि हम कर सकते हैं, कितना आइचयें है। (५) 
सिद्ध भगवान सबको जानते हैं, किसी का कुछ भी नही कर सकते हैं । 
ऐसा जानकर अपना आश्रय ले, तो धर्म की प्राप्ति सभव है । 

प्रदन 5३--जेसठ शलाका पुरुष सम्यग्दृष्टि होते हैं था 
सिथ्यादृष्टि ? 

उत्तर-नत्रे सठ शालाका बन्ध सम्यरदर्शन होने के बाद ही होता 
हैं। मिथ्यादृष्टि को इनमे से एक का भी वन्ध नही होता है परच्तु '-- 

(१) २४ तीर्थंकर तो सम्यर्दुष्टि ही होते हैं और उसी भव से मोक्ष 
जाते है। (२) चक्रवर्ती कोई मोक्ष जाता है, कोई स्वर्ग जाता है और 
कोई सम्यक्त्व का अभाव करके सातवें नरक भी जाता हैं । (३) नव 
बलदेव सब सम्यर्दृष्टि ही रहते है। कोई मोक्ष और कोई स्वर्ग जाता 
है। (४) नारायण और प्रेतिनारायण का सम्यक्त्व नष्ट हो जाता हैं 
और नरक जाते है । । । 

प्रशन प४--पर्याप्ति कितनी हैं और उससे क्या सिद्ध होता है ? 

उत्तर--पर्याप्ति छह होती है--(१) आहार, (२) शरीर, 
(३) इन्द्रिय, (४) श्वासोच्छवास, (५) भाषा, (६) मन | 

जैसे--सज्ञी पचेन्द्रिय जीव जब-जब जहाँ पर उत्पन्न होता है। 
वहाँ पर इन सब पर्याप्तियो की शुरुआत एक साथ होती है। लेकिन 
पूर्णता क्रम से होती है। उसी प्रकार सम्यर्दर्शन होने पर सर्व गुणों मे 
अशरूप से शुद्धता आ जाती है, परन्तु पूर्णता क्रम से होती है। सम्य- 
ग्दर्शन चौथे गुणस्थान मे पूर्ण हो जाता है । चरित्र १२वें गुणस्थान मे 
तथा ज्ञान, दर्शन, वीर्य की पूर्णता १३थें ग्रणस्थान में और योग की 
पूर्णता १४वे गरुणस्थान में होती है । 

प्रदनन ८5४५--कोई कहे कि सम्यस्दर्शन होते ही पूर्णता होनी 
चाहिए। नही तो हम सम्यग्द्शन होना मानते ही नहों । क्या उनका 
कहना ठीक है ? 
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उत्तर--संम्यग्दर्शन होते ही पूर्णता हो जावे तो निम्न दोष आते 
-हैं। (१) सम्यन्द्शन होते ही सिद्ध हो जावे, तो किसी जीव को 
ज्ञानी के उपदेश का निमित्त नही बनेगा इसलिए यह मान्यता मिथ्या 
है। (२) श्रावकपना, मुनिपना श्रेणीपतवा और अरहतपने के अभाव 
का प्रसग उपस्थित होवेगा । (३) ग्रुणस्थानों के अभाव का प्रसंग 
उपस्थित होवेगा। (४) शास्त्रों की रचना नहीं होगी, क्योंकि 
विशेष रूप से श्रावक और भावलिगी मुनियो को शास्त्रादि रचने का 
विकल्प-हेय-बुद्धि से आता है। इसलिए सम्यग्दर्शन होते ही पूर्णता 
होनी चाहिए, यह बात मिथ्यादृष्टियो की है और उनका कहना 
' असत्याथ है । 


प्रश्न ८६६--पश्रुव धाम की धुन रूपी ध्यान यह धर्म है। इससे 
क्या तात्पयं है ? 

उत्तर--एक मात्र अनादि अनन्त जो परम पारिणामिक प्र्‌ वधाम 
जो आत्मा है उसी के आश्रय से धर्म की शुरुआत, वृद्धि भौर पूर्णता 
होती है और किसी के आश्रय से नही होती है । 

(१) जैसे - ऊपर ध्र वतारा है। उसके चारो तरफ सात तारे 
चक्कर लगाते रहते हैं परन्तु वह प्र वतारा एक ही जगह रहता है। 
समुद्र मे उस धभ्र्‌ वतारे के सहारे जहाज भी चलते हैं, उसी प्रकार 

'अनादि अनन्त ध्र वधाम है। उसी के आश्रय से धर्म की शुरुआत वृद्धि 
पृर्णंता होती है औरो के आश्षय से नही । 

२) जैसे-- एक आदमी के हाथ में एक पक्षी था। उसने वृक्ष पर 
दो पक्षी वेठे देखे । देखकर उसने अपने हाथ का पक्षी छोड दिया और 
उन दोनो को पकडने दोडा तो वे दोनो भी उड गये, उसी प्रकार 
अनादि काल से अज्ञानों अपना जो अनादिअनन्त ध्र्‌वधाम आत्मा है, 
उसे छोडता है 'अध्रूव स्त्री-पुत्र-धनादि, शुभाशुभभावों का आश्रय 
करता है तो दुखी होता है। इसलिए है आत्मा ! जो तेरा श्र व- 
धामरूपी अनादि अनन्त आत्मा है उसका आश्रय ले, तो भला हो 
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और पर द्रव्य, विकारी, अविकारी पर्यायो का आश्रय छोड। 

(३) जैसे- एक मजबूत खूँटे से बडी मोटी भैस वधी है। भैस 
जोर मारती है। लोग कहते हैं भेस जोरावर है परन्तु जोर है खूँटे का, 
जो हिलता ही नही, उसी प्रकार अज्ञानी लोग बाहरी क्रिया का, 
शुभभावो का जोर देखते हैं लेकिन जोर है अपने त्रिकाली थ्र्‌वधाम 
का । इसलिए अपने ध्र.वधाम की धुनरूपी ध्यान से धर्म प्रगट करना 
चाहिए | 

(४) एक बार छोटी उम्र मे पूज्य गुरुदेव ध्रूव का नाटक देखने 
गये | नाटक मे दिखाया गया कि शध्रूव बच्चा है वह अपने वाप की 
गोद मे बैठने जा रहा है। उसी समय उसकी दृसरी माँ ने टोका, तू तू 
उसका पुत्र है गोद मे कैसे जाता है ? वह यह देखकर जगल में चला 
गया और ऐसा ध्यान लगाया--कि आँख उठाकर ऊपर को देखता ही 
नही था। तथ स्वर्ग से दो अप्सरा उसे डियाने आई। उन्होने वडा 
हाव भाव प्रकट क्रिया, परन्तु श्रूव ने उनकी तरफ आँख उठाकर 
देखा ही नही । तब उन अप्सराओ ने कहा--प्रू व तुम इतनी छोटी 
उम्र मे क्यो ध्यान करते हो ? तुम अभी हमारे साथ भोग करो-- 
आनन्द लो । वाद मे दीक्षा ले लेना, तब भी ध्रूव ने अपनी नजर 
ऊँची ना की । अप्सराओ ने कहा, हे श्र्‌व ! जरा एक बार हमारी 
ओर नजर उठाकर के तो देख लो । तव श्र व ने आंख खोलकर उनसे 
कहा है माता! यदि मुझे जन्म लेना पडे, तो मैं तेरी कोख मे उत्पन्न 
होऊँगा तव वह अप्सराएँ निराश चली गई; उसी प्रकार यह जीव 
अनादि से एक-एक समय करके पर की ओर देखकर पागल हो रहा 
है । यदि एक बार अपने प्र वधाम की ओर दृष्टि करे, तो तुरन्त धर्म 
की प्राप्ति होती है । 

(५) जैसे-- एक आदमी ने एक लाख रुपया दान देने को कहा 
और वाद में सुकर गया । ती जो मुकर जाता है उसका कोई विश्वास 
नही करता, उसी प्रकार ससार की सब्र पर वस्तु ओर शुभभाव 
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(फिरने वाले है जो इनका विश्वास करता है, धोखा खाता है और जो 
न फिरते वाला अपना पश्र्‌ वधाम है, उसका आश्रय ले तो धर्म की 
प्राप्ति होती है । 

(६) क्षायिक्र, क्षयोपशम, औदयिक, औपशमिकभाव अश्नूव है। 
इनके आश्रय से धममं की प्राप्ति नही होती है और जो अपना परम 
पारिणामिक त्रिकाली पध्रूवधाम है, उसका आश्रय ले तो धर्म की 
श्राप्ति होती है । 

(७) है आत्मा! (१) परवस्तुओं से (२) विकारी भावों से, (३) 
अपूर्ण पूर्ण शुद्ध पर्यायो से, जो कि सब अश्नूव हैं, इनसे दृष्टि उठा 
और जो अपना प्र वधाम ज्ञायक भगवान है। उसका आश्रय ले, तो 
सम्यग्दर्शन की प्राप्ति होकर शक्रावकंपना, मुनिपना, श्रेणीपना, अरहत- 
पना-सिद्धपना की प्राप्ति हो। इसलिए अपने प्र वधाम की धुनरूपी 
ध्यान से ही धर्म की प्राप्ति, वृद्धि और पूर्णता होती है । 

प्रशत ८७-सर्वेज्ञ है, इसकी सिद्धि किस प्रकार हो ? 

उत्तर-पचास्तिकाय जयसेनाचार्य गा० २६ मे तथा वृहत्‌ द्रव्य 
सग्रह गा० ५० की टीका मे सर्वज्ञ की सिद्धि की है । 

प्रश्न ८ ८घ-फोई सर्वेज्ञ का निषेघ करने वाला कहता है कि 
सर्वज्ञ है ही नहीं, क्योकि देखने में तहीं आते, उसे शास्त्र मे किस 
प्रकार समझाया है ” 

उत्तर--हे भाई ! यदि तुम कहते हो 'सर्वज्ञ नही है' तो हम पूछते 
है कि सर्वेज्ष कहाँ नही है ” इस क्षेत्र मे और इस काल मे नही है 
अथवा तीनो काल में और तीनो लोको मे नही है। [अ] यदि तुम 
यह कहते हो कि 'इस क्षेत्र मे और इस काल मे सर्वज्ञ ,नहीं है, 
तो हम भी ऐसा ही मानते है। [आ] यदि तुम यह कहते हो कि 
तीनो काल और तीनो लोको में सर्वेज्ञ नही है' तो हम तुमसे पूछते 
हैं कि यह तुमने कैसे जाना ? यदि तीनो लोक को और तीनो काल 
को सर्वेज्ञ के बिना तुमने देख-जान लिया तो तुम्ही सर्वेज्ञ हो गए। 
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क्योकि जो तीन लोक और तीन काल को जाने, वही सर्वज्ञ है! 
इसलिए सर्वेज्ञ का निषेध योग्य नही है । न 

प्रदत्त ८६--देवायम स्रोत में समन्तभद्र स्वामी और महावीर 
स्वाप्ती की क्‍या वार्ता है ? 


. उत्तर-(१) भगवान महावीर ने समन्तभद्र से पूछा कि तुम 
मुझे भगवान इसलिए मानते हो, कि मुझे देवता, चक्रवर्ती आदि 
नमरकार करते है ? 


समन्तभद्र ने कहा--नही भगवान । 

(२) भगवान ने फिर पूछा--चामर, छंत्र आदि विभूति हैं । 
आकाश में मेरा गमन होता है। इसलिए तुम मुझे भगवान मानते 
हो? 

समन्‍्तभद्र ने कहा--नही भगवान । इन कारणो से आप हमारे 
लिए महान नही है। ऐसी बाते तो मायावी इन्द्रजोली आदि मे भी 
पाई जाती हैं । 

(३) भगवान ने कहा, तव फिर तुम मुझे किसलिए भगवान 
मानते हो ? 

समन्तभद्र ने कहा-मेरे मे पहले बहुत दोप थे और ज्ञान का 
उधाड भी बहुत कम था और अब दोष बहुत कम हो गये हैं और 
ज्ञान भी बढ़ गया है। जब मेरा दोप कम हुआ, तो कोई दोष रहित 
भी होना चाहिए और मेरा ज्ञात वढा, तो कोई पूर्ण ज्ञानवाला भी 
होना चाहिये । 

सो हे प्रभो ! मैं आपको दोप रहित वीतरागरूप और पूर्ण 
केवलज्ञानी पाता हि । इसलिए मैं आपको नमस्कार करता हूँ ओर 
आपकी वाणी पूर्वा पर विरोध रहित ही होती है । कहा है -- 

देवागम, नभोयान,  चासरादि विभुतयः। 
मायाविष्वपि दृइयन्ते, वातस्त्वमन्रि नो महान ॥२॥। 
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दोषापरणयोहरनिनिः. शेषास्त्यतिशायनात्‌ । 
क्वचिय्यया स्व हेतुभ्यो, बहिरन्‍्तमेलक्षयः (४ 

सामान्य अर्थ--है भगवन | आप हमारी दृष्टि मे मात्र इसलिए 
महान नही हो कि (१) आपके दर्शनार्थ देवगण आते है। (२) 
आपका गमन आकाश में होता है और (३) आप चबर-छत्रादि 
विश्वतियों से विभूषित हो । क्योकि यह सब तो मायावियों मे भी 
देखे जाते है ।-२॥ हे भगवन्‌ ! आपकी महानता तो वीतरागता और 
सर्वज्ञ के कारण ही है। वीतरागता और सर्वज्षता असम्भव नहीं है । 
मोह, राग-हं पादि दोष और. ज्ञानावरणादि आवरणो का सम्पूर्ण 
अभाव सम्भव है। क्योकि इनकी हानि क्रमश होती देखी जाती है। 
जिस प्रकार लोक मे अशुद्ध कनक-पापाणादि मे स्व हेतुओ से अर्थात्‌ 
अग्नि तापादि से अन्तर्बाह्य मल का अभाव होकर स्वर्ण की शुद्धता 
होती देखी जाती है। उसी प्रकार शुद्धोपयोगरूप ध्यानारिन के ताप 
से किसी आत्मा के दोषावरण की हानि होकर वीतरागता और 
स्नता प्रगट होना सम्भव है ।।४॥। 

हे भगवान ! आपने एक समय मे प्रत्येक द्रव्य में उत्पाद-व्यय- 

थ्रौव्य बताया है और यह सर्वज्ञ की निशानी है । 

प्रइ्न ६ ०--फ्या सिथ्यात्वी भगवान को नहों पुज सक्षता है ? 

उत्तर--यथार्थंतया नही पूज सकता है, क्योकि मुनिसुब्रतनाथ की 
स्तुति करते हुए स्वयभ्ूस्तोत्र मे इलोक न० १३६ में लिखा है कि -- 

है जिन सुर असुर तुम्हे पूर्ज । भिथ्यात्वी चित्त नहीं तुम्हे पुर्जे ॥। 

जिस जीव ने अपनी आत्मा का अनुभव किया, उसने ही सर्वज्ञ 
को माना और जाना | क्योकि सर्वेज्ञ स्वभावी आत्मा की श्रद्धा किये 
बिना सर्वेज्ञ और सर्वदर्शी की श्रद्धा नहीं होती है। इसलिए 
सम्यग्दर्शन होने पर ही भगवान को सत्यरूप से माना, इससे पहले' 
नही मानता । प्रवचनसार गा० ८० में कहा है कि-- 
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जो जाणदि अरह॒तं दव्यत ग्रुणत्तपज्जयत्तेहि । 

सो जाणदि अप्पाणं मोहो खलु जादि तस्य लय॑ ॥८०॥ 

जिस जोव ने अपनी वर्तमान पर्याय को अपने त्रिकाली भगवान 
की ओर सन्मुख किया, उस समय उसका मोह का अभाव हो जाता 
है तब अरह॒त भगवान को जाना और माना । 

प्रदन ६ १--उत्साह, आदर, भावना ओर फल से क्या तात्पर्य है ? 

उत्तर--( १) जिसको रुचि--उसकी सावधानी । (२) जिसकी 
सावधानी--उसकी 4५ख्यता। (३) जिसकी मुख्यवा--उसकी महिमा। 
(४) जिसकी महिमा--उसका आदर । (५) -जिसका आदर--उसका 
उत्साह । (६) जिसका, उत्साह--उसकी भावना। (७) जिसकी 
भावना उसका फल। (८) जिसका फल--उसका जीवन में टोटल 
हर समय आता है। इससे यह पता लगता है कि' जीव कहाँ खडा है 
और कहाँ सावधान है । 

प्रन्‍त्त ६२--पुद्गल कर्मे की कौचसी अवस्था रागादि में निमित्त 
नहीं है और कौनसी अवस्था में निमित्त है ? 

' उत्तर--(१) कर्म सत्ता मे पडा हो वह रागादि मे निर्मित्त नही 
है। (२) कर्म की प्रकृति भी रागादि मे निमित्त नही है। (३) कर्म 
के प्रदेश भी रागादि मे निमित्त नहीं हैं। (४) कम की स्थिति भी 
रागादि मे तिमित्त नही है। (५) एक मात्र पुराने कम का उदय 
(अनुभाग) रागादि मे निमित्त पडता है। 

प्रदत्त ६३--संयोगकी पृथकता, विभावकी विपरीतता और स्व- 
भाव की सासथ्यंता, पर से तीन बोल कौन-कौन से निकलते हैं भोर 
इनको जानने से क्या लाभ हैं ? 

उत्तर-- (१) अनादि काल से आज तक अनन्त शरीर घारण 
किये उसमें से एक भी रजकण अपना नही हुआ । (२) अनादि काल 
से आज तक असख्यात लोक प्रमाण विभाव भाव किया। परच्तु “वह्‌ 
का वह रहता नही ।” जो अपने साथ न रहे, वह अपना है ही नही | 


(३) अखण्ड ज्ञायक स्वभाव की सामथ्यंता का भान हो तो सम्यग्दर्श 
नादि की प्राप्ति होकर मोक्ष का पथिक बने । जो अपना कल्याण 
चाहता है। वह सयोग जो प्रथक है उससे अपना ध्यान हटावे। 
शुभाशुभ विकारी भाव विपरीत रूप है इनसे भी जीव का कल्याण 
नही होता है। एकमात्र स्वभाव की सामथ्यंता की ओर दृष्टि करे 
तो शान्ति प्राप्त हो । 


प्रइन ६४-सर्वेज्ञ भगवान के केवलज्ञान का विषय कया है ? 

उत्तर - “स्वेद्रव्य पर्यायेप्‌ केवलस्यथ।” क्र्थ-केवलज्नान का 
विपय सर्वंद्रव्य ( गुणी सहित ) और उनकी सर्व पर्याये है--आर्थात्‌ 
केवलज्ञान एक साथ सर्व पदार्थों को और उनके सर्ब गुणों तथा पर्यायों 
को जानता है। [मोक्ष शास्त्र अ० १ सूत्र २९] 

प्रश्न ६५--हमारे मे थोड़ी बुद्धि है । हमे ऐसी बात बताओ-- 
जिसते हमारा फल्याण हो जावे ? 

उत्तर--देखो भाई ! भगवान महावीर के निर्वाणोत्सव पर हम 
सब लडडू चढाते हैं। तब आप एक चतुर बाई के पास निर्वाणोत्सव 
के लडड़ बनवाने गये, तो बाई ने चल्हे पर क्रढाई रक्खी और पानी 
गेरा। आपसे कहा लाओ चीनी । तब आपने डिब्बा जिसमे चोनी 
थी, उप्तको दिया । उसने कढाई में चीनी गेरकर डिब्बा तुम्हे पकडा 
दिया। थोडो देर से उसमे उफान आया तो बाई ने आपसे दूध 
माँगा । तो आपने दूध का लोटा पकडा दिया, बाई ने दूध गेरकर 
लोटा वापस कर दिया | चीनी मे मेल आया तो बाई ने उसे उतारकर 
फेक दिया। तव आपने कहा, बाई जी ! तुम तो बहुत हुश्यार हो 
तमने चीनी से मेल अलग कर दिया। अब जरा मिठास को अलग 
कर दो । बोली, मिठास अलग नही हो सकता, उसी प्रकार जिसमे 
थोडी बुद्धि है और अपना कल्याण करना चाहता है तो (१) डिब्बा, 
की तरह अपनी जात्मा के अलावा अनन्त आत्माये, अनन्तानन्त 
पुद्गल धर्म-अधमं-आकाश एक एक ओर लोक प्रमाण असख्यात 
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काल द्रव्य हैं--इनसे दृष्टि उठावो, (२) चीनी में मेल की तरह हिसा, 
झूठ आदि पापभाव है और दया, दान, पूजा, अणुक्नत, महातन्नत का 
भाव पुण्यभाव है-इनसे भी दृष्टि उठावो, (३) जैसे--चीची से मिठास 
अलग नही हो सकता, उसी प्रकार अनन्त गुणो का अभेद पिण्ड जो 
अपना आत्मा है उस पर दृष्टि दे तो तुरन्त कल्याण होता है । 

प्रइन ६६--मनुष्य भव फे लिए ज्ञानी देवता भी तरसते हैं यह 
वात फंसे है ? 

उत्तर--एक राजा था | उसे अपनी दौलत का वहुत वडा अभि- 
मान था। वह चाहता था कि मैं सबको अपनी सम्पत्ति दिखलाऊँ 
लेकिन मौका नही मिलता था। एक बार भगवान का समोशरण 
आया । उसने समोशरण मे जाने के लिए रणभेरी वजवादी । उसने 
सोचा-अब अपनी सम्पत्ति दिखलाने का अच्छा मौक्ता है। उसने 
अपनी तमाम दौलत, फौज, हाथी आदि सजाकर लोगो को दिखाकर 
समोशरण मे जाने का विचार किया । उसके विचार को इन्द्र ने जान 
लिया । इन्द्र ने राजा का मान गलाने के लिये बडे-बड़े हाथी और 
हाथ्री की सूंड पर अप्सरा नृत्य करती हुई, बडाभारी वेभव निकल- 
वाया, इन्द्र के वैभव को देख कर राजा का मान गल गया । 

इन्द्र और राजा भगवान के समोशरण में पहुँचे और राजा ने 
इन्द्र को ललकारा, हे इन्द्र देव | तुमने दौलत सम्बन्धी मेरे मान को 
नीचा दिखाया, अब मैं भगवती जिनेग्वरो दीक्षा लेता हु तुम्हारे में 
शक्ति है तो आजाबवों | तब इन्द्र कहता है तुम बडे भाग्यशाली हो, 
जो भगवती जिनदीक्षा ले रहे हो। मेरे इन्द्रधद से भी मनुष्यभव 
विशेष दुले भ है, क्योकि मैं मनुष्यमव में ही दीक्षा अग्रीकार करके 
मोक्ष प्राप्त कर सकता हूँ । 

भाई विचारो ! जो जीव मनुष्यभव पा करके पाँचो इन्द्रियों के 
विपयो मे ही अपना जीवन खो देते हैं उन्हे सौ-सौ वार विक्‍कार है । 
वास्तव मे बालकपन सम्यर्दर्शन है। जवानी मुनिपना है। बुढापा 


| 


केवलज्ञान है। इसके बदले जो जीव “बालऊपने मे ज्ञान न लह्यौ, 
तरुण समय तरणी रत रह्मो | अर्धमृतक सम वृढापना, कीसे रूप लखे 
आपनो ।” यदि मनुष्यभव होने पर धर्म की प्राप्ति ना की, तो च्स 
की स्थिति पूर्ण होने वाली है निगोद तैय्यार है । सावधान-सावधान 

प्रदव €७--सोक्षसार्ग प्रकाशक से मनुण्यभव के इस विषय पर 
कया लिखा है ? 


उत्तर-एऊक मसनुप्य पर्याय मे कोई अपना भला होने का उपाय 
करे तो हो सकता है जैसे-काने गन्ने की जड व उसका ऊपरी 
फीका भाग तो चूसने योग्य ही नहीं है और बीच की पोरी कानी 
होने से वे भी नही चूसी जाती । कोई स्वाद का लोभी उन्हे विगाडे 
तो विगाडो, परन्तु यदि उन्हे बोदे, तो उनसे बहुत से गन्ने हो और 
उनका स्वाद बहुत मीठा आवे, उसी प्रकार मनुष्य पर्याय का बालक- 
वृद्धपना तो सुखयोग्य नही है और बीच की अवस्था रोग क्लेशादि 
से युक्त है वहाँ सुख हो नही सकता। कोई विषय सुख का लोभी 
उसे विगाड़े तो बिगाडो परन्तु यदि उसे धर्म साघन में लगाये, तो 
बहुत उच्च पद को पाये वहाँ सुख बहुत निराकुल पाया जाता है। 
इप्तलिए यहाँ अपना हित साधना, सुख होने के भ्रम से मनुष्यभव को 
वृथा ना खोना । 

प्र ६प-मिथ्यादृष्टि को सम्यर्दृष्टि से ज्यादा पुण्प का बंध 
होता है फ्या ऐसा शास्त्रों मे आया है ? अथवा तजत्रप्त की स्थिति तो 
थोड़ी है, उसे काकतालीय न्यायवत्‌ फही, वह क्यो कही जाती 
उत्तर--( १) भिध्यादुष्टि को साता का उत्कृष्ट बध १५ कोडा- 
कोडो सागरोपम का बँधता है । सम्यग्दृष्टि को ,साता का उत्कृष्ट 
वध जगत कोडा-कोडी सागरोपम का बधता है। अज्ञानी कहता है 
देखो ! मिथ्यादृष्टि का पुण्य कितना: लम्बा बधा है। अज्ञानी को 
मालूम नही कि मिथ्यादृष्टि की स्थिति बढी, ससार बढ़ा । मौर 
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सम्यदृष्टि की स्थिति घटी, अनुभाग बढा । त्रस की उत्कृष्ट स्थिति 
कुछ अधिक दो हजार सागर है। 

(२) मिथ्यादृष्टि के पुण्य की १५ कोडा-कोडी सांगरोपम स्थिति 
बहुत ज्यादा है इतना पुण्य भोगने का स्थान है नही । तो मिथ्यादृष्टि 
त्स की स्थिति पूर्ण होने से पहले-पहले शुभ का अभाव करके, अशुभ 
करके एकेन्द्रिय मे चला जावेगा--जिसका दुष्टान्त द्रव्यलिगी मुनि है। 
वह भगवान के कहे हुए ब्रतादि का अतिचार रहित पालन करता है 
और उससे शुभभाव द्वारा नववे ग्रेवेयक तक मे चला जाता है परल्तु 
फिर निगोद चला जाता है “जो विमानवासी हूँ थाय, सम्यग्दर्शन 
विन दुख पाय। तह ते चय थावर तन घरे, यो परिवतेन पूरे 
करे ॥” [ छहृढाला ] मिथ्यादृष्टि को इतना लम्बा पुण्य भोगने का 
स्थान नही है । 

(३) सम्यकद॒ष्टि को अन्त कोडा-कोड़ी सामरोपम का उत्कृष्ट 
पुण्य वंधता है । अन्त कोडा-छोडी सागरोपम से चस की स्थिति कम 
है, इतना पुण्य भोगने का स्थान है नहीं। तो सम्यरदृष्टि पुण्य का 
अभाव करके अल्पकाल मे पूर्ण शुद्ध होकर नियम से मोक्ष चला जाता 
है-जिसका दृष्टान्त सम्यर्दृष्टि है जो नियम से मोक्ष प्राप्त करता है| 

(४) अब जिसको मनुष्यभव मिला; दिगम्बर धर्म मिला, सच्चे 
देव-गुरु-शास्त्र का समागम मिला। ऐसे समय में जो जीव अपने 
स्वभाव का आश्रय नहीं लेता है परन्तु निमित्त से कार्य होता है या 
शुभभाव करते-करते घ॒र्म की प्राप्ति वृद्धि और पूर्णता होती है ऐसा 
मानता है । शुभभाव से भला होता है ऐसा माने तथा आत्मा-आत्मा 
की बातें तो करे परन्तु अपना आश्रय ना ले, तो समझ लो उसकी त्रस 
त्रस की स्थिति पूरी होने को आई है । है भव्य '! तू सावधान होजा, 
सावधान होजा, ऐसा अवसर मिलना कठिन है और सावधान नही 
हुआ तो निगोद तैयार है। [मोक्षमार्ग प्रकाशक पृष्ठ ३२ मे लिखा है 
“परिभ्रमण करने का उत्कृष्ट काल पृथ्वी आदि स्थावरों में असख्यात 


कल्पमात्र है और दो इन्द्रियादि से पचेन्द्रिय पर्यन्त त्रसो मे साधिक 
दो हजार सागर है ।” इस प्रकार अधिकाश तो एकेन्द्रिय पर्यायों का 
ही घारण करना है। अन्य पर्यायो की प्राप्ति (त्रस पर्यायों को प्राप्ति) 
तो काकतालीय न्यायवत्‌ जानना ।] 

प्रझव ६६--ह्या द्रव्यकर्स-नोकर्म-भावकर्म से ज्ञान की हानि-वृद्धि 
होती है ? 

उत्तर--नही होती है, क्योकि द्रव्यकर्म, नोकमे, भावकमे से ज्ञान 
की हानि-वृद्धि का सम्बन्ध नही है । (१) नोकर्म जेसे-एक आदमी 
का पेर कट गया, शरीर के अग मे तो कमी हुईं । परन्तु कट गया-- 
ऐसा ज्ञान तो हुआ | किसी के पास ५० हजार रुपया था उप्मे से २५ 
हजार रुपये घट गये । परन्तु घट गये--इतना ज्ञान तो वढ गया । इस 
लिए नोकरमम मे कमी हो तो ज्ञान घट जावे--यह बात गलत है। (२) 
द्रव्यकरमं--कोई कहे, ज्ञानवरणीय के उदय से ज्ञान रुकता है। तो 
विचारों ! पहिले कर्म सत्ता मे था अब उदय मे आया। उदय मे 
आया-इतना ज्ञान वढा--इसलिए द्रव्यकर्म के,कारण ज्ञान घटता है 
या बढता है-ऐसा; नही है । , (३) भावकसं--चारित्रगुण का विभाव 
रूप कार्य है । ज्ञान हुआ वह ज्ञान गुण का कार्य है। राग हुआ और 
ज्ञान हुआ दोनो,का समय एक है। -ज्ञान गुण की पर्याय ने राग को 
जाना | तो बिचारो ! इतना ज्ञान बढा, इसलिए भावकर्म के कारण 
भी ज्ञान मे रुकावट नही होती है । इससे निश्चित होता है कि आत्मा 
को ज्ञान और सुख उत्पन्न करने मे शरीर आदि नोकमं, पाँचो इन्द्रियो 
के विषय, द्रव्यकर्म और भावकर्म किचित्‌ भी कार्यकारी नही है। 
एकमात्र नोकमें, भावकर्म,. द्रव्यकर्म से दृष्टि उठाकर अपने ज्ञायक 
स्वभावी पर ही दृष्टि देने से सम्यग्लान और अतीन्द्रिय सुख उत्पन्न 
होता है । हा अर के 

प्रश्न १२००--संसार परिभ्रमण का अभाष फैसे हो ? - «» - 

उत्तर--(१) स्व 'मे एकता (२) पर से भिन्‍तता (३) करो 
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अपनी आत्मा मे लीनता (३) हो जावेगी कषाय भावों की हीनता 
(४) मिट जावेगी ससार परिभ्रमण की एकता। 

प्रन्‍च १०१--भुत क्‍या है और अभ्ृत् क्या है ? 

उत्तर-जिसमे जो हो उसे उसका कहना वह भूत है और जो 
जिसमे ना हो उसे उसका कहना वह अभूत है। 

प्रदत १०२--कुन्द-कुन्द भगवान कया कहते हैं ? 

उत्तर--मैं ऐसा नही कहता, परन्तु स्वंज्ञ भगवान ऐसा कहते है। 

प्रइव १०३--सर्वज्ञ भगवान कया कहते हैं ? 

उत्तर--जैसा वस्तु का स्वरूप है वसा हमारे ज्ञान मे आया है-- 
इसलिए हम कहते हैं! 

प्रइ्त १०४--आत्मा मात्र शुद्ध या अशुद्ध भाव ही कर सकता है 
तो फिर हम द्वरीर की क्रिया, दान देना, पूजा आवि की किया करें 
था नही ? 

उत्तर--जेसे बढवाण मे एक नदी बहती है। उसमे बहुत सूक्ष्म 
बालू होता है। अब हमे बालू से तेल निकालना है, उस तेल निकालने 
की मशीन का आडेर अमेरिका को दे या रूस को दे । अरे भाई ! जब 
बाल से तेल निकलता ही नहीं, तब आडंर देने की 'बात कहाँ से 
आई ? उसी प्रकार जब आत्मा शरीर की क्रिया, रुपया-पैसा देने की 
क्रिया करता ही नही है तब हम करें या नंही--यह प्रश्न ही झूठा है । 
जीव तो मात्र भाव ही कर सकता है। मिथ्या दृष्टि की मर्यादा 
विकारी भावों तक है । ज्ञानी की मर्यादा श्रुभ भावों तक है। परन्तु 
द्रव्यकर्म-नोकम की क्रिया तो ज्ञानी-अज्ञानी कर सकता ही नहीं है, 
तब मै करू या न करूँ यह प्रश्न मिथ्यात्व से भरा हुआ है । . 

प्रनन १०५--जो यह कहता है कि अभी तो हम बच्चे हैं जवात 
होकर गृहस्थी के मजे ले-लें, घर ओर बाल बच्चो का इन्तजाम कर 
दें तब बाद में धर्म करूगा । तो क्या यह बात ठीक है ? ' 

“ उत्तर--अरे भाई ! कया तुझे निश्चिय है 'कि मैं अगले समय 


रहगा या नही । इसलिए जो कहता है घ॒र्म फिर करूँगा, वह कभी 
वर्म को प्राप्त न कर सकेगा और ऐसे विचारो मे ही चारो गतियो मे 
घूमता हुआ निगोद चला जावेगा । 

(१) जैसा एक आदसी था । उसकी स्त्री बडी लडाका थी। उम्त 
आदमी ने एकबार कबीर से कहा--क्या गृहस्थी में धर्म नहीं हा 
सकता ? तव कबीर उसे अपने घर ले गया और उससे कहा, घर मे 
धर्म हो सकता है । तब उस आदमी ने कहा, तुम मुझे प्रत्यक्ष दिखाओ 
तब मैं मानू गा। कबीर बुनने का काम करता था । उसने दिन के १२ 
बजे अपनी स्त्री से कहा--लालटेन लाओ । स्त्री लालटेन लेकर आई, 
कबीर ने उसकी तरफ देखा भी नहीं । एक घण्टे बाद कहा--आप 
इतनी देर क्यो खडी रही । लालटेन जलाओ । उसने लालटेन जलाई, 
तब वह एक घण्टा फिर खडी रही । तव कबीर ने कहा, अच्छा लाल- 
टेन को ले जाओ । तब उच्त आदमी ने कहा, मैं भी तुम्हारे पास रह 
कर धर्म सीखूँगा, लेकिन जरा घर का, पुत्रो का, लडकियो का इच्त- 
जाम कर आऊं । 

उसे जाते हुए देखकर कबीर ने आश्रम देखने को कहा और तुम 
सब तरफ घूमो, फिरो । परन्तु इस घडे को मत छूता । जरा मैं अभी 
आता हू । कबीर बाहर चले गये । उसके हृदय में घडे को ही देखने 
की इच्छा रही । जैसे ही उसने घडे को उघाडा तो उसमे से तीन बडे- 
बडे मेढक उछुलकर निकल पडे । वह उन्हे पकडने के लिए दौडा। 
उनमे से दो तो भाग गये, एक को पकडकर लाया और उस घडे में 
रखने लगा । तो उसमे से तीन और मेंढक ज्ञिकलकर भाग गये; उसी 
प्रकार वह जीव विचार करता है--अभी तो बन्चा है, खूब खाओ- 
पीओ । जवानी मे विषय भोग करो, आनन्द लो। जरा लडका हो 
जावे, बडा हो जावे, जरा इसका व्याह कर दू'। आदि भगडो मे ही 
पूरा मनुष्य जन्म खो देता है। हे भव्य आत्मा ! धर्म के कार्य को 
प्रथम कर, अगला समय आया या ना आया, कौन जान सकता है.। . ' 
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(२) एक धोवी उडद की दाल, लहसन आदि खाकर निर्मल जल 
से भरे हुए तालाब मे कपडे धोने लगा। उसे प्यास लगी-तो विचारता 
है| अभी तो दो ही वस्त्र धुले है, थोडे और धुलने पर पानी पीऊँगा। 
फिर प्यास जोर से लगी थे धोने के बाद, ये घोने के वाद, जल 
पीऊेगा । इस प्रकार सकल्प विकल्प करता रहा और मगज मे गरमी 
शढ़ गई, इससे वेसुध होकर जल मे गिर गय्या और वही मर गया। 


उसी प्रकार निगोद से लगाकर द्रव्यलिंगी मिथ्यादृप्टि मुनि तक 
सब ससारी जीव सोचते है कि यह करने के बाद, गुरु के उपदेश द्वारा 
सम्यस्ज्ञान रूपी जल पीकर सुखी होऊंगा। यह करने के वाद, यह 
करते के वाद, ऐसा करता-करता मरकर, पता नहीं कहाँ चला जाता 
है। इसलिए है आत्मा ' तुरन्त चेत, देर मत कर । इसलिए पात्र जीव 
को एक समय की भी देरी न करके अपना कल्याण तुरन्त कर ही 
लेना चाहिए। 

यह जीव इसी प्रकार मनुष्य जन्म पाकर, विषयों के लुभाव में 
पागल होकर, चारो गतियो मे घूमकर, निगोद में चला जाता है। 
इसलिए हे भव्य ! अब सर्व प्रकार अवसर आया है, ऐसा अवसर 
मिलना कठिन है। तू अपने भगवान का आश्रय लेकर धर्म की प्राप्ति 
कर, सावधान हो, देर मत कर | 

प्रश्न १०६-परिणामों की विचिश्रता कसी है ? रु 

उत्तर-देखो, परिणामों की विचित्रता । (१)कोई जीव तो १ १वं 
शुणस्थान मे औपशमिक चारित्र प्राप्त करके, पुन मिथ्यादृष्टि होकर 
किचित्‌ न्‍्यून अर्द्ध पुदूगल परावतंन काल पयन्‍्त ससार में परिभ्रमण 
करता है। (२) कोई जीव नित्य निगोद से निकलकर मनुष्य होकर 
मिथ्यात्व छूटने के पश्चात्‌ अन्तमु हा में केवलज्ञान प्राप्त करता 
है। (३) सीता को रावण हरण करके ले गया । रामचन्द्र जी वृक्षो से 
पूछते हैं, मेरी सीता तुमने देखी है। (४) वही सीता घर आने पर 
लोगों के कहने से रावण के पास से आई हुई, सीता को बनवास में 


'भिजवा दिया। (५) अग्वि-परीक्षा पर वही रामचन्द्र सीता से कहते 
हैं, घर चलो, तुम्हे पटरानी बनाकर रखूँगा। सीता अजिका बन 
जाती है। (६) सीता का जीव मरकर १६वें स्वर्ग मे देव हो जाता 
है । रामचन्द्र जिनेश्वरी दीक्षा ग्रहण करते हैं; सीता का जीव स्वर्ग से 
आकर सीता का रूप बनाकर रामचन्द्र जी को डिगाने का प्रयत्व 
करती है। भरे भाई, देखो परिणामोी की विचित्रता ! ऐसा जानकर 
अपने परिणाम बिगडने का भय रखना और उनके सुधारने का उपाय 
ऋरना | जीवन के परिणासनि की यह, अति विचित्नता देखहु ज्ञानी ॥ 
प्रदत्त १०७--श्रुतज्ञान मे ही नय पड़ते हैं और ज्ञान की पर्यायों 
से नय पयो नहीं पड़ते हैं 
उत्तर--श्रुतज्ञान विचारक ज्ञान है। श्रुतज्ञान मे त्रिकाली स्वरूप 
क्या है, वर्तमान स्वरूप क्‍या है, दो बातें चलती हैं इसलिए श्रुतज्नान 
मे तय पचते हैं। मतिज्ञान सीधा जानता है। अवधि और भन पर्यय 
ज्ञान का विषय पर है और विकल प्रत्यक्ष है। केवलज्ञान सकल 
प्रत्यक्ष है। इसलिये इत चार ज्ञानो मे नय नहीं पडते है। मात्र भाव 
प्लुतज्ञान मे ही नय पडते हैं । 


गाली क्या हैँ ? क्‍ 


प्रइंच १०८--कोई हमें गालो दे, क्या हम उसे सुनते हो रहे, हस 
नडसे थप्पड़ न मारे ? हे हे 
उत्तर--वस्तु स्वरूप समझे, तो शाच्ति प्राप्त होगी । 
(१) उसने मुझे गालियाँ दी। जिनको तू गाली कहता है वह 
'गाली ही नेंही है। विचारियेगा ! गाली दी--इसमे पाँच वोल हैं । 
(अ) गाली कया है ? अ से लेकर ह तक स्वर-व्यजन का परिणमन है 
“इसका कर्ता भाषा वर्गणा है, जीव नही । इसलिए मुझे गाली दी, यह 
'बात झूठ है । (आ) यदि गाली सुनते ही गुस्सा आवबे, तो सब जगह 
एक सा'सिद्धान्त होना चाहिये परन्तु ससुराल,मे साली गाली देवे तो 
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कितनी अच्छी लगती है । इसलिये गाली सुनने से किसी को भी दु ख- 
सुख नही होता, मात्र अपने राग्र-हू ष के कारण ही दु.ख-सुख होता 
है ऐसा माने-जाने तो क्रोध नही आवेगा । 

(२) उस जीव ने मुझे गालियाँ दी। विचारियेगा ! क्या कोई 
जीव शब्द का परिणमन करा सकता है ? आप क्हेगे, नही । गाली 
देने वाले ने अपने ज्ञाता-दृष्टा स्वभाव को भूलकर मात्र गाली देने का 
भाव किया। वह द्वष भाव है। वह द्व ष भाव से स्वय दुखी है । 
क्या दु सी को दु.खी करना भले आदमी का कार्य है ? नहीं। क्योकि 
दुखी जीव तो दया का पात्र है। 


(३) उसने मुझे गालियाँ दी । विचारियेगा ! क्या उससे तुम्हारे 
जीव को देखा है ? आप कहेगे, नहीं । उसने नाम--शरीर को उह्ं श्य 
करके गाली देने का हवं प भाव किया। विचारो, नाम--शरीर तो 
तुम नही । नाम और शरीर तुम्हारा न होने पर भी उसको (शरीर, 
नाम को) अपना मानना भूल है। भज्ञानी जीव शरीर और नाम को 
अपना मान बैठा है इसलिए दुखी होता है। शानो जानता है कि मैं 
आत्मा हू, शरीर और नाम मैं नही हू । ऐसा जाने-माने तो क्रोध नही 
आवेगा | 

एक साधु अपने चेलो के साथ चला जा रहा था। रास्ते मे एक 
आदमी चलते-बलते साधु महाराज को गालियाँ दे रहा था। चेलो को 
बहुत गुस्सा आया । साधु ने चेलो को चुप रहने का आदेश दिया। 
चलते-चलते साधु की कुटिया आ गयी। साधु चेलो सहित अन्दर 
चला गया । गाली देने वाला देखता ही रहा। बाद मे साधु ने चेली 
को बुलाया--देखो कोई हमको १० रुपया देता है, हम ना लें तो किप्त 
पर रहे ? उसी पर रहे; उसी प्रकार उसने गालियाँ दी,, हमने नहीं 
ली । वह उसी पर रह गयी । ऐसा जाने तो शान्ति आ जावेगी | 

(४) उसते मुझे गालियाँ दी-जब तेरे ज्ञान का उघाड गाली" 
सुनने का हो तो सामने गाली ही होगी। विचारियेगा ! गाली का' 
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जीव के भाव के साथ वौसा सम्बन्ध है ? ज्ञ य-ज्ञायक सम्बन्ध है कर्ता- 
कर्म सम्बन्ध नही है । तुम एक आत्मा हो और आत्मा मे अनन्त गुण 
है। ज्ञान गुण से प्रत्येक समय पर्याय होती है। जब तेरी क्षयोपशम 
रूप ज्ञान की पर्याय अपनी योग्यता से गाली सम्बन्धी ज्ञान की होती 
है उस समय गाली मात्र ज्ञान का ज्ञय है क्योकि जब तेरे ज्ञान का 
उघाड जिस प्रकार का हो, उस समय ज्ञेय भी उसके अनुकूल ही होता 
है । सामने गाली आई--तो ज्ञान बढा। पहले गाली सम्बन्धी ज्ञान 
नही था। जब गालो का ज्ञान हुआ । हमे गुरु ज्ञान देवे, उसका 
उपकार मानना चाहिये या उस पर गुस्सा करना चाहिए। 

(५) उसने मुझे गालियाँ दी--विचा रियेगा ! अज्ञानी कहता है 
मुझे गाली नही चाहिये अर्थात्‌ मुझे उस सम्बन्धी अपनी ज्ञान की 
पर्याय नही चाहिये । ज्ञान पर्याय आती है ज्ञान गुण से और ज्ञान गुण 
है आत्मा का । अर्थात मुझे आत्मा नही चाहिए। ऐसी मान्यता वाले 
को शास्त्रों मे आत्मघाती महापापी कहा है । 

आत्मघाती, महापापी, मृढ कहाँ पर लिखा है 

उत्तर-- 

'पुदूगल दरव बहुर्भाति, निन्‍्दा-स्तुति-वचन रूप परिणमे । 

सुनकर उन्हे मुभको कहा गिन रोष तोष जु जीव करे ॥ 

पुदुगल दरव शब्दत्व परिणत, उसका गुण जो अन्य है । 

तो नहीं कहा, कुछ भी तुझे, हे अबुध | रोष तूँ क्यो करे ॥ 

यह जानकर भी, मूढ जीव पाव नहीं, उपशम्त अरे । 

शिव बुद्धि को पाया नहीं, वो पर ग्रहण करना चहे ॥। 

प्रन्‍त्त १०९६--तीन प्रक्वार के ईश्वर कौन-कौन से हे। उनके 
जानने से क्या लाभ है ? 

उत्तर--( १) जडेश्वर (२; विभावेदव र, (३) स्वभावेदवर। 

(१) जडेश्वर-प्रत्येक द्रव्य ग्ुणो का समूह है। पुद्गल द्रव्य 
वह भी गुणों का समूह है। भाषा, मन, वाणी, कर्म आदि परिणमन 
पुद्गल का स्वय स्वतः कार्य है । प्रत्येक पुदूगल जड़ेश्वर है। जडेश्वर 


( २७० ) 


का आत्मा से किसी भी प्रकार का सम्बन्ध नही है । तब जडेश्वर 
जाना । 

(२) विभावेदवर-.-हिसादि भाव, अहिसा आदि भाव विभावेश्वर 
कहलाते है। अज्ञानी को हजारो तीर्थकरादि भी ज्ञानी नहीं बना 
सकते, क्योकि अज्ञानी विभाव करने मे भी ईश्वर है । 

(३) स्वभावेश्वर--अनन्त ग्रुणो का पिण्ड जो अपनी आत्मा है । 
वह मेरा स्वभावेश्वर है। जीव स्वभाव रूप परिणमन करे, उसे 
अनन्त प्रतिकलता रुकावट नही कर सकती है। ऐसा जानकर अपने 
ज्ञायक स्वभाव का आश्रय लेकर धर्म की प्राप्ति हो, तव तीनो ईश्वरो 
का पता चलता है । 

प्रन्‍त्त ११०--धर्म प्राप्ति के तीन बोल कौन-कौन से ध्यान मे 
रखना चाहिए ? 

उत्तर-- (१) अनादि काल से आज तक अनन्त शरीर धारण किये, 
परच्तु एक रजकण भी अपना नहीं बना । रजकण कहता है मैं तेरा 
स्वामीपना स्वीकार नही करता हु । लेकिन तू ज्ञान स्वभावी आत्मा 
होने पर भी अपनी मूर्खता से मेरा स्वामी बनता है। तू मेरा स्वामी 
बन तो नही सकता । परन्तु मान्यता में स्वामी बनने से तुझे आाकुलता' 
हुए बिना नहो रहेगी । जब तक तू मेरा स्वामीपना मानता रहेगा, 
तब तक चारो गतियों मे घृम-घूम कर निगोद की सैर करता रहेगा । 

(२) अनादिकाल से आजतक असख्यात लोक प्रमाण विकार भाव 
किया लेकिन बहु का वह विकार नही रहा । जैसे--पाँच दिन पहले 

हमारी किसी से लड़ाई हुई, उस समय जो लाल-पीले हुए थे अब आज! 
विचार करने पर वैसा लाल-पीना पना दृष्टि मे नहीं आता है बर्थात्‌ 
बह का वह विकार नहीं रहता। विकार आकुलता का कारग है 
शुभाशुभ भाव दोनो आाकुलतारूप है दु खरूप है इसलिए पात्र जीवो 
को इनसे दृष्टि उठा लेनी चाहिए । 

(३) अनादिकाल से आजतक एकरूप रहने वाला जो अपना 


है के 


त्रिकाली स्वभाव है उसका लक्ष्य नही किया है | यदि उस्तका लक्ष्य करे 
तो तुरन्त धर्म की प्राप्ति होती है। राग विकार और पर वस्तु फिरने' 
वाली है, भप्न व है और अपना ज्ञायक स्वभाव फिरने वाला नहीं हैं, 
थ्र॒व हैं, वह ही प्राप्त करने योग्य है, अध्रू्‌व शरीर-घन-विकार- 
लक्ष्मी आदि प्राप्त करने योग्य नहो है । 

प्रन्‍न १११--ज्ञानी फो बंध क्यो नहीं होता है और अज्ञानरी को' 
क्यो होता है ? 

उत्तर--जैसे--किसी की आँख पर पटटी बाँध दो, (१) वह पर 
पदार्थों को नही देख सकता। (२) पढटी को भी नहीं देख सकता 
है। (३) शरीर को भी नही देख सकता है | यदि जरा पट्टी को दूर 
करदो, तो वह (१) पर पदार्थों को भी देख सकता है। (२) पटटी 
को भी देख सकता है और (३) शरीर को भी देख सकता है, उसी 
प्रकार अज्ञानी के ऊपर अनादिकाल से एक-एक समय करके मोह राग 
द्वंष रूप मिथ्यादर्शन ज्ञान-चारित्र की पट॒टी बँधी हुई है उसी पट॒टी 
के नशे मे न ही स्व को जानता है। (२) न ही पर को जानताः 
है । न ही विकार को जानता है। यदि अपने त्रिकाली स्वभाव के 
आश्रय से पटटी को दूर कर दे, तो (१) स्व को जानता है। (२) 
पर भी ज्ञात होता है और (३) विकार भी ज्ञात होता है। मिथ्याद्ष्टि 
को जैसा वस्तु स्वरूप है, वसा दृष्टि मे नहीं आता है इसलिए वध 
होता है और ज्ञानी को जैसा वस्तु स्वरूप है वसा हो ज्ञान मे आता 
है इसलिए बध नही होता है । श्री समयसार १९वीं गाथा मे मिथ्या- 
दृष्टि की पहिचान और ७४ वी गाथा मे ज्ञानी की पहिचान बतलाई 
है। 

प्रदन ११२--पर फा दोष देखने वाले अज्ञानी के स्वभाव को' 
ज्ञानियो ने 'अनीति' 'हरामजादीपना' आदि शब्दो से क्‍यों सम्बोधन 
किया ? 

उत्तर--जैसे--कोई पतली सी चादर ओढकर सो रहा हो उस पर 


( र७छ२र ) 


कोई जरा घीरे से हाथ फेरे, तो तुरन्त जाग जाता है, .उसी प्रकार 
पात्र जीव को ज्ञानी कहते है। तेरा कार्य तो मात्र ज्ञाता-दृष्टा है पर 
से, विकार से तेरा सम्बन्ध नही है। इतना कहते ही ज्ञानी हो जाता ' 
हैं और जैसे--जिसने अपने ऊपर मोटे-मोटे तीन गहे गेर रक्खे हों 
उस पर कोई लाठियाँ भी वरसावे, तो वह जागता नही है, उसी 
प्रकार अनादि के अप्रतिबुद्ध को ज्ञानी बारम्बार समझाते है परन्तु वह 
समझता नही है इसलिए ज्ञानियों ने 'हरामजादीपना' आदि शब्दो 
द्वारा उसके भले के लिए ही सम्बोधन किया है। वह उनका बडा 
उपकार है। 

प्रदन ११३--जब जीव विकार करता है, तव उसी के अनुसार 
फर्म का बंध होता है यह बात तो ठीक है। परन्तु दूसरा पक्ष कहता 
है कि कार्माणवर्गगा से से जब कर्म बध होने की योग्यता होती है, 
तब जीव को विकार करना ही पड़ेगा, यह आप क्यो नहीं कहते ? 


उत्तर--( १) उस समय होगा कोई जगत मे ऐसा अज्ञानी जो 
विकार करता होगा । तुझे विकार करना पडेगा, यह बात कहाँ से 
आई। (२) यह जीव स्वयं अपने अपराध से विकार करता है ऐसा 
जाने तो स्वभाव के आश्षय से विकार को दूर भी कर सकता है (३) 
यदि कर्म का उदय विकार कराये तो कभी मोह-राग-ह प का अभाव 
नही होगा क्योकि कसे का उदय तो समय-समय होता है (४) 
जयसेनाचार्य प्रवचनसार गा० ४५ मे कहा है कि 'द्रव्यमोह का उदय 
होने पर भी जीव शुद्धात्म भावना के बल द्वारा विकार न करे तो 
बध नही होता, परन्तु निर्जरा होती है। (५) यदि द्रव्यकर्म विकार 
कराये तो जीव जहाँ पडा है, वही पडा रहेगा, कभी निगोद से भी 
न निकल सकेगा। (६) जैसे अपने घर पर कोई मेहमान आवे, आप 
उसका आदर न करे, तो वह चला जाता है, उसी प्रकार कर्म का 
“उदय आने पर आप विकार करने रूप उसका आदर न करे, तो वह 
भी चला जाता है अर्थात्‌ उसकी निजरा हो जाती है। लेकिन अज्ञानी 


जीव मूखेता करता है, तब कर्म आकर बध जाता है। 

प्रदत्त ११४--समयसार गा० ५० से ५४ तक २९ बोलों को तीन 
बोलो में क्विस-किस प्रकार बाँठा है और इनसे क्या-क्या लाभ हैं ? 

उत्तर--( १) रग (पुदुंगल) (२) राग (विकार) (३) भेद (गुण- 
भेद) इन तीनो के आश्रय से अधर्म की प्राप्ति होती है, धर्म की प्राप्ति 
नही होती है । इनसे दृष्टि हटा कर स्वभाव पर दृष्टि दे, तो भला 
हो । अर्थात्‌ (१) निरण, (२) निराग, (३) निभद जो अपना त्रिकाली 
स्वभाव है उसका आश्रय ले, तो ही घर्मं की शुरूआत होकर, वृद्धि 
होकर मोक्ष की प्राप्ति होती है । 

प्रन्‍्त ११५--पर का करूँ, विस्मरँ और मरूँ पन्रा मानता है । 
उसक्का फल क्‍या है ? 

उत्तर--(१) मैं पर का करूँ-करूँ, (२) तो आत्मा को समय- 
समय विस्मरू' और (३) समय-समय भयकर भाव-मरण से मरूँ। 
इसलिए जो जीव पर के करने-घरने के भाव मे लगा रहता है उसका 
फल निगोद है और उसका भिथ्यात्व गरुणस्थान है । 


प्रदन ११६-में परका फुछ ना करूँ, ऐसे भ्रद्धानादि का क्‍या 
फल है ? 

उत्तर-- (१) मैं परका कुछ ना करूँ, किन्तु आत्मा को स्मरू 
(चौथा गुणस्थान) | (२) अपने स्वरूप मे ठहरू । ( ६-७वाँ गुणस्थान) 
(३) रागादि को सर्वथा परिहरझःः (१४वाँ गुणस्थान )। (४) मोक्ष 
लक्ष्मी को वर (१३-१४ वाँ गुणस्थान और सिद्धदशा ) । 

प्रझत्त ११९७--नौ के अंक को अफर हपो कहते हैं ? 

उत्तर--नौ का पहाडा पढते जावे तो सबका जमा नौ ही होता 
है इसलिए नौ के अक को अफर कहा जाता है। जैसे-- (१) €& दूनी 
१८ल्‍-तो १ और ८ जोड &€ हुए। (२) € तीया २७-८-तो २ और ७ 
का जोड € हुआ, इसी प्रकार आगे जानना। नौ का अक बताता हे 


( र२छ४ ) 


कि अपने ज्ञायक स्वभाव का आश्रय ले, तो पर्याय मे नौ 
लब्धियो की प्राप्ति हो । ँ मम 
प्रन्‍न ११८--आत्मसा में जोड़, बाकी, गुणा और भाग फंसे करना 
चाहिये ? 

उत्तर-- (१) जोड--अपनी आत्मा मे शुद्धता का जोड करना । 
(२) बाकी-अपनी आत्मा मे से राग विकार का बाकी करना। 
(३) गुणा--शुद्धि का गुणाकार रूप करना । (४) भाग--भाग करते 
हुए जो एक ज्ञायक भाव बचा, वह “मैं” यह आत्मा का जोड, बाकी, 
गुणा और भाग है। ह 

प्रइल ११९--सब से सुक्ष्म कौन है और उसके जानने से क्‍या 
लाभ है ? 

उत्तर--( १) जब औदारिक शरीर को स्थूल कहे, तो वेक्रियिक 
शरीर सूक्ष्म है। (२) जब वेक्रियिक शरीर को स्थूल कहे, तो आहारक 
शरीर सृक्ष्म है। (३) जब आहारक शरीर को स्थूल कहे, तो तेजस 
शरीर सुक्ष्म है। (४) जब तेजस शरीर को स्थूल कहे, तो कार्माण 
दरीर सुक्ष्म है। (५) जब कार्माण शरीर को स्थूल कहे, तो पुण्य-पाप 
विकारी भाव सूक्ष्म है। (६) जब विकारी भावों को स्थूल कहे, तो 
शुद्ध पर्याय सूक्ष्म है। (७) जब शुद्ध पर्याय को स्थूल कहे, तो त्रिकाली 
ज्ञायक स्वभाव सूक्ष्म है। इसलिए एक मात्र अपना त्रिकाली ज्ञायक 
स्वभाव अति सूक्ष्म है। उसका आश्रय लेने से ही धर्म की शुरूआत, 
वृद्धि और पूर्णता होती है। त्रिकाली ज्ञायक स्वभाव की अपेक्षा सब 
स्थूल है। स्थूल का आश्रय लेने से चारो गतियों मे परिभ्रमण करना 
पडता है । 

प्रइन १२९०--पात्र धीर पुरुष कौन है ? 

उत्तर--जैसे-जब राक्षसो ने देवो को तग किया । तब वह भगवान 
के पास गये कि हमे राक्षत तग करते हैं। तब भगवान ने कहा, 
राक्षसों से बचने के लिए यदि समुद्र मे से अमृत निकाल कर पी लिया 


जावे तो राक्षम नुकसान नही पहुँचा सकेगे। तब देवो ने समुद्र को 
मथना शुरू किया तो उसमे से कोमती रत्न निकले, तो उन्होंने उसकी 
परवाह नही की, क्योकि उनको तो अमृत की आवश्यकता थी । फिर 
मथते-मथते हलाहल जहर निकला, तब भी घवडाये नहीं, क्योकि 
उनको तो अमृत चाहिए था। फिर वाद में मथते-मथते अमृत की 
प्राप्ति हुई, तब राक्षसो से देवो की रक्षा हुई, (यह लौकिक दुृष्टान्त 
है), उसी प्रकार यह जीव अनादि से एक-एक समय करके दु खी हो 
रहा है। तव वह दु खी जीव भगवान के शमोगरण में गया। तो 
भगवान की दिव्यध्वनि मे आया, यदि यह जीव दु खो से बचना 
चाहता है तो अपना जो त्रिकाली ज्ञायक स्वभाव समुद्र है उसका 
आश्रय ले, तो यह दु खो से मुक्त हो सकेगा । तब पात्र जीव स्वभाव 
का आश्रय लेने का प्रयत्न करता है तो बीच में शुभभाव आता है तो 
पात्र जीव उसकी ओर दृष्टि नही करता, वयोकि उसे तो सम्बर्दर्श- 
नादि की आवश्यकता है। कोशिश करते-करते कभी अशुभ भाव का 
उदय भी आ जाता है तव भी पात्र जीव घबराते नही क्योकि उनको 
तो रत्नत्रय की आवश्यकता है । फिर विशेष पुरुपाथ किया तो सम्य- 
ग्दशंनादि की प्राप्ति हुई, तव मोह रग्ग द्व परूप राक्षसों से वचा--ऐसे 
धीर पुरुष सम्यग्दुप्टि आदि हैं । 

प्रहत १९१--दिगस्वर नाम घराने पर भी क्‍या बौद्ध, सांख्य, 
चार्वाक, स्वेताम्बर हो सकता है ? 

उत्तर-- (१) दिगम्वर जैन कहलाने पर भी, लडका मरने से वह 
मर गया । ससार के पदार्थों मे इष्ट-अनिष्ट परिवर्तन होने पर अपने 
में इष्ट-अनिष्टपना मानना, वह स्वय क्षणिक वादी बौद्ध है। (२) 
सांख्य मतावलम्बी--दिगम्बर जेन नाम घराके, आत्मा तो सर्वथा 
त्रिकाल शुद्ध ही है, कम ही राग-द्व ष कराता है, कर्म ही ससार-मोक्ष 
कराता है ऐसी म.न्यता वाला स्वयं साख्य मतावलम्बी है। (३) 
चार्वाक्र--दिगम्बर जैन नाम धराके अरे भाई | शरौर की सम्हाल 
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रबवों | यदि घरीर को ठीक ना रक्‍्बोंगे, तो घर्म नही होगा इत्यादि 
मान्यता वाला स्वय चार्वाक है। (४) दिगम्बर नाम धराक्रे शुभभाव 
करो तो तुम्हे धर्म का लाभ होगा इत्यादि मान्यता वाला स्वय 
ज्वेताम्बर है । 

प्रनन १९२०इन्द्रियो को दयो जीतना चाहिए ? 

उत्तर--( १) ज्ञानी कहते है, कि शास्त्रों मे कथन जाया है कि 
इन्द्रियों को जीतो । अजानी कहता है इन्द्रियाँ तो ज्ञान मे निमित्त 
पड़ती है, उन्हे वयो जीतना चाहिए ? (२) ज्ञानी कहते £ इन्द्रियाँ 
ज्ञान मे निमित्त है, तो भोग थे भी निमित्त है इसलिए उन्द्रियो को 
जीतना चाहिए। अज्ञानी कहता है जितनी भोग में निमित्त हे उसे 
जीतो और जो ज्ञान मे निमित्त है उस मत जीती । (३) ज्ञानी कहता 
है इन्द्रियाँ पुदूगलो के जानने मे निमित्त है । अतीन्द्रिय लायक स्वभावी 
आत्मा को जानने मे मिमित्त नही है इसलिए इन्द्रियों को जीतना 
चाहिए । 

प्रद १२३--नन्द, आनब्व, सहामत्द, सहजानन्द और परमानन्द 
से बया तात्पर्य है तथा इनमे गुणस्थान लगाकर बताओ ? 

उत्तर--[अ] सन्द-अपना तिकाली भगवान है। उसकी मर्यादा 
में जो रहता है उसे आनन्द की प्राप्ति होती है। अपने नन्‍द की 
विशेष एकाग्रता करने मे महानन्द की प्राप्ति होती है। नन्‍्द मे और 
विशेष एकाग्रता करने से सहजाननन्‍द की प्राप्ति होती है और फिर पूर्ण 
एकाग्रता करने से परमानन्द की प्राप्ति होती है। (१) वनन्‍द--त्रिकाली 
ज्ञायके स्वभाव | (२) आनन्द >-चौथा गुणस्थान । (३) महानन्द 
सातवा गुणस्थान । (४) सहजावन्द ८१ ५वाँ गुणस्थान । (५) परमा- 
नन्‍्दर- १३-१४वाँ गुणस्थान और सिद्ध दशा । [आ] जो अपने सन्द 
का आश्रय ना ले, उल्टा पर ननन्‍द का आश्रय, शरीर का आश्रय, 
विकार का आश्रय, शुद्ध पर्याय का आश्रय लेता है, वह चारो गतियो 
में घूमता हुआ नियोद मे चला जाता है । 
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प्ररतत १२४--श्री अमृतचद्धाचार्य ने सम्यग्दर्शन को प्राप्ति का 
उपाय क्या बताया है ? 

उत्तर--( १) जीव को भनादिकाल से अपने स्वरूप की भ्रमणा है। 
इसलिए प्रथम आत्मज्ञानी पुरुष से आत्मा का स्वरूप सुनकर युक्ति 
द्वारा आत्मा ज्ञानस्वभावी है-ऐसा निर्णय करता । (२) फिर पर 
पदार्थ की प्रसिद्धि के कारण जो इन्द्रिय तथा मन द्वारा प्रवर्तित बुद्धि 
को मर्यादा मे लाकर अर्थात्‌ पर पदार्थों की ओर से लक्ष्य हटाकर 
स्वसन्मुख लक्ष करना । (३) पश्चात्‌ “आत्मा का स्वरूप ऐसा ही है, 
अन्यथा नहीं” ऐसा निर्णय हुआ। (४) निर्णय किये हुए आत्मा के 
बोध को दृढतारूप से घारण करना यह सम्यक मतिज्ञान हुआ। 
(५) तत्पशचात अनेक प्रकार के नय पक्षो का आलम्बन करने वाले 
विकल्पों से आकुलता उत्पन्न करने वाली श्रुतज्ञान की वुद्धि को भी 
गोणकर उसे भी आत्माभिमुख करता हुआ विकल्पों को पारकर 
स्वानुमव दशा प्राप्त करता है। [ समयसार गाथा १४४ के आधार 
से | 

प्रशन १९४--ज्ञानी के पास जाकर क्या करे, तो कल्याण का 
अवकाश है ? 

उत्तर-जंसे-एक गरीब आदमी था । उसके चार लडके थे। उस 
आदमी तने ४ काँच के टुकड़े लाकर जमीन में दाब दिये और अपने 
लडको को बुलाकर कहा--बेटा, मेरे मरने के बांद जब तुम भूखे 
मरने लगो तब तुम ऐसा करना--मैंने ४ हीरे जमीन मे दाब दिये 
है। उनमे से एक हीरा निकालकर घन्नालाल सेठ के पास जाना । 
वह तुम्हे ठीक पैसे दे देगा, उससे अपना गृजारा चलाना । 

पिता तो मर गया - खाने को रहा नहीं। तब उन्होंने जमीन 
खोदकर हीरो को निकाला और एक हीरे को लेकर घन्नालाल सेठ 
के पास गये । घन्नालाल समझ गया । उसने कहा, यह होरा बहुत 
कीमती है, इसका ग्राहक इस समय नही है। तुम इस होरे को इस 
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अलमारी मे रख दो और जितना रुपया ग॒जारे के लिये चाहिए ले 
जाओ और आज से यही काम सीखना शुरू कर दो । तो उन्होने ऐसा 
ही किया | काम करते-करते दो साल हो गये तव घन्नालाल सेठ ने 
कहा, तुम आज अपने हीरे को निकालकर लाओ भआज उसका 
खरीददार आया है। तव उसने अलमारी मे से निकाला और देखकर 
फेक दिया और सेठ से आकर कहा, सेठ जी वह तो काँच का टुकडा 
था, आपने उसे कीमती कैसे बताया था। सेठ ने कहा--भाई जिस 
दिन तुम उसे लेकर आये थे, यदि मै काँच का टुकडा कहता तो तुम 
विश्वास ना करते और यह कहते कि यह सेठ हमे ठगना चाहता है, 

इसलिये मैने ऐसा कहा था, उसी प्रकार अज्ञानी ने अनादिकाल से 
दिगम्वर घर्मं घारण करने पर भी शुभभाव करते-करते धर्म हो 
जावेगा, ऐसी मान्यता पक्की कर ली है। इसलिए जब हम ज्ञानी के 
पास जावें तो अपनी मान्यता को तिजोरी से बन्द करके, उनकी बात 
सुने और विचारे तो कल्याण का अवकाश है। अत प्रथम सच्चे गुरु 
का निर्णय करके, जैसा गुरु ने कह, देव ने कहा और जैसा उपदेश 
दिया । बसा ही निर्णय करके, अपने अन्तरग मे जब तक भावभासन 
ना हो तब तक पात्र जीव को बरावर उद्यम करना चाहिए। परल्तु 
जो गुरु की वात झूठी माने, उसके कल्याण का अवकाश नही है। 

प्रदत्त १९६-- जे विनयवन्त सुभव्य उर, अम्बुज प्रकाशन भान 
है। जे एक मुख क्ारिन्र भातित, निजग माहीं प्रधान है” इसका बया 
अर्थ है ? 

उत्तर--जिनेन्द्र भगवान की वाणी में आया है कि “तीन काल 
और तीन लोक मे चारित्र ही प्रधान है” (यहाँ 'मुख' का अर्थ मुख्य 
है) इसलिए विनयवन्त सुभव्य ( अति आसन्‍्न ) जीवो को चारित्र 
ग्रहण करना चाहिए। यद्दि चारित्र धारण ना कर सके तो श्रावकपना 
जरहण करना चाहिए और यदि श्रावकपने को भी प्राप्त कर सक्के तो 
सम्यन्दर्शन तो प्राप्त कर ही लेना योग्य है । 





प्रझंच १९७--यह कहाँ श्राया है कि पहले चारित्र का उपदेश 
और जो चारित्र ना ग्रहण कर सके, तो फिर श्रावक, सम्यक्त्व का 
उपदेश देता चाहिए ? 

उत्तर--पुरुषार्थ सिद्धयुधाय गाथा १७ मे लिखा है कि जो जीव 
सम्पूर्ण निवृत्तिरूप मुनिदशा को कदाचित्‌ ग्रहण न कर सके, तो उसे 
गृहस्थाचार का कथन करे तथा १८वें इलोक में 'जो उपदेशक मुनि- 
धर्म का उपदेश न देकर श्रावक धर्म का उपदेश देता है उस उपदेशक 
को सिद्धान्त मे दण्ड पाने का स्थान कहा है । 

प्रझ १९८-- 

दिव्य विट॒१ बहुपन की वर्षा, दुन्दुभि आसन वाणी सरसा । 

छन्न चमर भामण्डल भारी, ये तुम प्रातिहायं मनहारी ॥। 

इस छन्‍्द का क्‍या अर्थ है ? 

उत्तर--इस शान्ति पाठ मे भगवान के आगे जो आठ प्रातिहाय॑ 
होते है उनके नाम हैं--१. दिव्य विपट (अशोकवृक्ष) २ पहुपन की 
वर्षा (पुष्पो की वर्षा का होना) ३ दुन्दुभि (बाजी का बजना) ४ 
आसत (सिंहासन) ५ वाणी सरसा (दिव्यध्वनि) ६ छत्र ७ चमरय 
८ भामण्डल | 

प्रदत्त १२६--साम्यवाद कितने प्रकार का है ? 

उत्तर--तीन प्रकार का है --(१) भोगभूमि का साम्यवाद ८ 
पुण्य का करीब साम्यपना । (२) निगोद का साम्यवाद --अनन्त दु ख 
(३) सिद्धदशा का साम्यवाद--अनन्त अव्यावाघ सुख । 

प्रश्त १३०--चार प्रकार की मुक्ति को कार्माण द्वरीर को 
अपेक्षा बाँटो ? 

उत्तर-( १) दृष्टि मुक्ति मे >3७॥ कम का सम्बन्ध है (२) मोह 
मुक्त मुक्ति मे>>सात कम का सम्बन्ध है । (३) जीवन मुक्त मुक्ति 
मे>चार अघाति कर्म का सम्बन्ध है (४) विदेह मुक्ति मे--करिसी 
भी कर्म का सम्बन्ध नही है। 
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प्रद १३११- जगत से एक समय में पुरे होने वाले अद्भत कार्य 
क्या-क्या है ? १ 

उत्तर-( १) सिद्ध भगवान एक समय में मध्यलोक से लोक के 
अग्रभाग मे चले जाते है। (२) जाने मे एक समय मे धर्मास्तिकाय 
का निमित्त होता है। (३) केवली भगवान जबकि केवलि समदघात 
करते है तब सम्पूर्ण कालाणु एक समय मे एक साथ निमित्त होते है। 
(४) एक परमाणु एक समय मे चौदह राजू गसन कर जाता है। (५) 
जीव की पर्याय मे राग्रादि विकार एक समय का है और भगवान 
आत्मा के लक्ष्य से नाश को प्राप्त हो जाता है । 

प्रइन्न १३२--क्या आत्मा ज्ञान होने पर ही आगमज्ञान का उप- 
चार आता है ? 

उत्तर-- (१) जिसको आगम ज्ञान ना हो, उसे कभी भी भातम 
ज्ञान नही होगा। (२) परन्तु जिसको आगमज्ञान हो, उसे आतम 
ज्ञान होवे ही होवे ऐसा नियम नही है। (३) लेकिन जिसको आतम- 
ज्ञान होता है उसे आगमन ज्ञान होता ही है, और आगम ज्ञान मे अठक 
नही रहती है । (४) आतम ज्ञाव होने पर ही आगम ज्ञान कहा जाता 
है, क्योकि उपादान के बिना निमित्त नही होता है । 

प्रइन १३३--शास्त्र ज्ञान कब कार्यकारों कहा जाता है और कब 
कार्यकारी नहीं कहा जाता है ? 

उत्तर- (१) भिन्न वस्तुभूत आत्मा का भान ना हो, तो शास्त्र 
ज्ञान कार्यकारी नहीं परन्तु अनर्थकारी बन जाता है। (२) भिन्‍न 
बस्तुभूत आत्मा का भान होने पर ही शास्त्र ज्ञान कार्यकारी कहा 
जाता है । 

प्रइनत १३४--किसके आश्रय से शुद्ध पर्याय नियम से प्रगट हो ? 

उत्तर--अपने त्रिकालीकारण भगवान परमात्मा की ओर दृष्टि 
करे तो नियम से शुद्ध पर्याय प्रकट होती है और पर द्रव्यो के और 
विकार के आश्रय से शुद्ध पर्यायें कभी भी प्राप्त नही होती हैं। जैसे 


है $ के # 
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भावनगर नरेश ने एक नौकर को निकाल दिया । तो वह भावनगर केः 
नरेश के पास आया । तो नरेश ने पूछा तुम क्यो आये ” उसने कहा 
सरोवर के पास कोच न आवे ? भावनगर नरेश ने कहा, जाओ 
तुम्हारी नौकरी दी, उसी प्रकार जो अपने सरोवर रूप त्रिकाली” 
कारण परमात्मा भगवान के पास जावे, उसे भगवान की प्राप्ति नियम: 
से होती है । 

प्रदत्त १३५--सिद्धाँत (नियम) फिसे कहते हैं ? 

उत्तर--जिसमे कोई अपवाद ना हो वह सिद्धान्त (नियम) है।' 
जसे दो और दो चार होते है। चाहे अमेरिका मे जावे या रूस में 
जावे, उसी प्रकार सिद्धान्त हमेशा एकसा होता है। जिसमे कही भी 

अन्तर नही आता है। 

प्रनन १३६-निगोद किसका फल है ? 

उत्तर--एक ज्ञानी की विराधना का फल निगोद है अर्थात्‌ अपने' 
ज्ञायक स्वभाव की विराधना का फल निगोद है। जहां एक्र ज्ञाती को 
विराघना है वहाँ अनन्त ज्ञानियो की विराधना है | 

प्रदल १३७--मसोक्ष किसका फल है ? 

उत्तर-एक ज्ञानी की आज्ञा की आराधना का फल मोक्ष है 
अर्थात्‌ अनने ज्ञायक स्वभाव की आराघना सो मोक्ष है। जहाँ एक 
ज्ञाती की आराधना है वहाँ अनन्त ज्ञानियो की आराधना है। 

प्रश्न १३८--निवचय गति कितनी है ? 

उत्तर--निगोद और मोक्ष दो है वाकी चार तो मात्र हवा खाने” 
की हैं। जैसे आप वम्बई समुद्र पर सैर करने गये वहाँ पर आपने चार 
घण्टे सर की, फिर वापस घर को, उसी प्रकार यह जीव निगोद से” 
निकलकर मनुष्य आदि पर्याय पायी और अपनी ओर नही झुका तोः 
फिर निगोद है और अपनी ओर क्षुक्रा तो मोक्ष है । 

प्रढत १३६--मनुष्य गति सिलने पर भी अपनो आराधना नए 
की तो क्या फल होगा ? 
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उत्तर-त्रम की स्थिति का उत्कृष्ट काल दो हजार सागर से 
ह»ऊुछ अधिक है यदि दो हजार सागर के अन्दर आत्मा को यथार्थतया 
समझ ले तो मोक्ष की प्राप्ति हो जाती है। यदि ना समझे तो त्रस 
की स्थिति पूर्ण होने पर निगोद मे चला जावेगा जिसका दृष्टान्त 
द्रव्यलिंगी मुनि मिथ्यात्व के कारण अल्पकाल में निगोद चला जाता 
है। सम्यग्दृष्टि को शुभभाव हेय बुद्धि से जाता है वह उसका अभाव 
'करके शुद्ध रूप परिणत होकर अल्पकाल मे मोक्ष मे चला जाता है। 
प्रन्‍न १४०--भिखारी कौन है और राजा कौन है ? 
उत्तर-- (१) जो अत्यन्त भिन्‍न पर पदार्थों का, (२) औदारिक 
आदि शरोरों का, (३) विकारी भावों का, (४) भपूर्ण-पूर्ण शुद्ध 
'पर्यायो का माहात्म मानने वाला भिखारी है और अपने स्वभाव का 
आश्रय लेने वाला भगवान राजा है। 
प्रन्‍त्त १४१--अपराध क्या है और राध क्‍या है ? 
उत्तर-- (अ) (१) पर पदार्थों का, (२) विकारी भावो का (३) 
अपूर्ण-पूर्ण पर्यायो का आश्रय मानना अपराध है । (आ) अपने स्वभाव 
-का आश्रय लेना वह राघ है, प्रसन्‍नता है सुखीपना है । 
प्रदन १४२-गुरु के कहे अनुसार आज्ञा का पालन धरने वाला 
'शिष्य कंसा होता है 
उत्तर--अमावस्या की अधे रात्रि मे १२ बजे ग्रुरु ने शिष्य को 
जगाया और कहा देख ! “मध्यान्ह का सूर्य कैसा प्रकाशित हो रहा 
है ।” शिष्य ने कहा, हाँ भगवान, ठोक है। अगले दिन शिष्य ने गुरु 
से पूछा, हे भगवान ” जो आपने कहा था “देखो मध्यान्ह का सूर्य 
कैसा प्रकाशित हो रहा है” यह मेरी समझ मे नही आया--कपा करके 
-सममाइये । गुरु ने कहा हमारा तात्ययं यह था कि तुझे सम्यग्दशन 
-तो हो गया है और अब जल्द ही केवलज्नान रूप मध्यान्ह का उदय 
:होने वाला है ! 
प्रदव १४३--मरण के भय का अभाव कंसे हो ? 


( र८३ ) 


उत्तर-जिसे मरण का भय लगता है, उसे आयु के वध का भय 
लगना चाहिए। आयु का बध शुभाशुभ भावों के कारण होता है 
इसलिए जिसे आयु का बध ना करता हो, उसे शुभाशुभ से रहित 
अपनी आत्मा का आश्रय लेना चाहिए। फिर शुभाशुभ भावो की 
उत्पत्ति नही होगी । जब शुभाशुभ भावो की उत्पत्ति नहीं होगी, तब 
आयु का बध नही होगा, फिर सरण का भय रहेगा ही नही । 
प्रदत १४४--वस, खस, रस, कस, बस, से क्या तात्पय है ? 
उत्तर--स्व में वस, पर से खस, आयेगा आत्मा मे अतीन्द्रिय 
रस, वही है अध्यात्म का कस, इतना करो तो बस । 
प्रदन १४५--ज्ञानी प्रतिकूलता के समय क्‍या विचारते हैं ? 
उत्तर-- (१) कोई गाली दे (तो विचारो) उसने मुझे पीटा तो 
नही । (२) यदि पीटे तो (विचारो) उसने जान से तो नही मारा । 
(३) यदि जान से मारे (तो विचारों) उसने तडफा कर के तो नही 
मरा (४) यदि तडफा करके मारे (तो विचारो) उसने मेरी आत्मा 
का तो नाश नहीं किया और मैं तो आत्मा हूँ। उसका कोई नाश 
कर सकता हो नही, अत उनको दुख नही होता । 
प्रश्न १४६--अज्ञानी लोग कहते हैं 'पहिला सुख निरोगी काया; 
“दूसरा सुख लडका चार; तीसरा सुख सुकुल की नारी; चोथा सुख 
फोठी मे जार। क्या यह ठीक है ? ओर ज्ञानी क्‍या कहते हैं ? 
उत्तर-- (१) अज्ञानी लोग पहला सुख निरोगी काया कहते हैं । 
ज्ञानी कहते हैं अपने ज्ञायक स्वभाव का लक्ष्य करे तो मिथ्यात्वरूपी 
'महारोग का अभाव होता है वह आत्मा की निरोग दशा है यह पहला 
सुख है । (२) अज्ञानी लोग दूसरा खुख चार लडका कहते हैं । ज्ञानी 
नकहते हैं--अनन्तचतुष्टय की प्राप्ति, वह दूसरा सुख चार लडका है। 
(३) अज्ञानी लोग तीसरा सुख सुकुल की नारी कहते हैं । ज्ञानी कहते 
हैं कि शुद्ध परिणति वह सुकुल को नारी है। (४) भज्ञानी लोग चोथा 
'सुख कोठी मे जार अर्थात कोठी मे ताज भरने को कहते है । ज्ञानी 
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कहते हैं मेरी कोठी मे असख्यात्त प्रदेश और उनमे अनन्तगुण भरे हुए 
हैं उसमे मग्न रहना यह कोठी में जार चांथा सुख है। 

प्रन्‍त्त १४७--शास्त्र श्रवण से नीद आधे तो क्या नुकसान होगा ? 

उत्तर--( १) जैसे--एक सेठ स्नान करके सो गया और नल खुला 
रह गया, तमाम कमरे में पानी-पानी भर गया, घर का सब कीमती 
सामान खराब हो गया, उसी प्रकार जो झञास्त्र मे जहाँ जन्म मरण 
के अभाव की वात चलती हो वहाँ सोवे, तो कितना नुकसान होगा ? 
जरा विचारो | (२) ज॑से--नई दुल्हन घर मे आई । उसने दूध आग 
पर रबखा और उसे नीद आ गई तमाम दूध निकल गया, उसी प्रकार 
जो जीव शास्त्र मे सोता है अवसर चला जावेगा, चारो गतियो में 
भटकेगा । (३) एक बाई में घी कढाई मे डालकर उसमे पूरी डाली 
तो उसे नीद आ गई तो तमाम घी जल गया पूरी भी काली हो गयी, 
उसी प्रकार जो जीव जहाँ जन्म-मरण के अभाव करने की वात चलती 
है वहाँ सोतता है या उस बात को सुनकर अपने अन्दर नही डालता, 
वह चारो गतियो मे घूमकर नियोद चला जाता है। इसलिए पात्र 
जीव को शास्त्र मे कभी नहीं सोना चहिए | बल्कि उस बात को सुन- 
कर अपना कल्याण तुरन्त कर लेना चाहिए ऐसा अवसर आना कठिन 

। 

प्रभतत १४८--निदचय के बिना व्यवहार पर आरोप क्यो नहीं 
जात्ता ? 

उत्तर- एक आदमी बढ्या बादाम ४०) रुपया का एक सेर लाया 
और घर पर आकर उनको फोडा, तो उसमे आधा सेर गिरी निकली 
बाकी रहा छिलका वह भी आधा सेर रहा। क्या कोई उस छिलके 
के २०) देगा ? एक पैसा भी ना देगा, क्योकि बादाम की गिरी होने 
के कारण छिलके की कीमत कही जाती है, हैं नही । उसी प्रकार 
निशचय हो, तो व्यवहार नाम पाता है। अकेला व्यवहार हो तो वह 
व्यवहार नाम भी नही पाता है। इसलिए निश्चय के बिना व्यवहार 
का आरोप भी नही किया जा सकता है । 
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प्रश्न १४६--सवर क्‍या है ? 

उत्तर--शुभाशुभ भावों का रुकता, शुद्धि का प्रगट होना, वह 
संवर है । 

प्रदत्त १५०-सवर मे क्या-क्या होता है ? 

उत्तर--त्रिकाली स्वभाव, शुद्ध पर्याय का प्रगठ होता, अशुद्धि का 
उत्पन्त नही होना और द्रव्यकर्म का नही आना, यह चार बाते 
होती हैं । 

प्रशत १५१--इन चार वातो से क्या लाभ रहा ? 

उत्तर-प्रत्येक कार्य मे एक ही समय में चार बातें नियम से 
होती हैं चाहे वह परिणमन शुद्ध हो या बशुद्ध । 

प्रश्न १५२--प्रत्येक फार्य मे चार बाते एक ही समय में नियस से 
हैं, इसका खुलासा कीजिये ? 

उत्तर--जीव अनन्त, पुद्गल अनन्तानन्त, धर्म, अधम, आकाश 
एक-एक और लोक प्रमाण अमख्यात कालद्रव्य है। इन द्रव्यों मे 
प्रत्येक-प्रत्येक मे अनन्त-अनन्त गुण हैं एक-एक ग्रुण के कार्य मे एक 
ही समय में यह चारो बाते घटित होती हैं । जैले औपशमिक सम्यक्त्व 
का उत्पाद, मिथ्यात्व का व्यय, आत्मा का श्रद्धा गुण श्रौव्य और 
दर्शन मोहनीय का उपशम । 

प्रदन १५३--चार बातें फौव-कौनसी हैं ? 

उत्तर--उत्पाद व्यय, श्रौव्य और निमित्त । 

प्रन्‍न १५४-संबर मे चार दातों के जानने से क्या लाभ है ? 

उत्तर-जब प्रत्येक कार्य मे चारो बाते एक साथ होती हैं तो 
फिर करना कया ? एकमात्र अपने स्वभाव पर दृष्टि दें, तो एक ही 
समय मे अशुद्धि का अभाव, शुद्धि की उत्पत्ति, द्वव्यकर्म का न आना 
स्वयमेव हो जाता है । 

प्रदन १५५४--तत्व श्रभ्यास का क्‍या फल है ? 

उत्तर-प्रत्येक द्रव्य मे अनन्त-अनन्त ग्रुण हैं। एक-एक गुण में 
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एक समय मे चारो वाते (उत्पाद, व्यय, श्रोग्य, निमित्त) होती रही 
है, हो रही है और होती रहेगी यह पारमेश्वरी व्यवस्था है। जब सब 
मे ऐसा होता ही है, तब करना क्या रहा ? मात्र जानना-देखना रहा, 
यह तत्त्व अभ्यास का फल है। 

प्रदन १५६--तत्व के अभ्यास का दूसरा फल बया है ? 

उत्तर-तत्व के अभ्यास से सप्तार का कोई पदार्थ इष्ट-अनिष्ट 
ना प्रतिभासे। तब स्वयमेव घम्म उत्पन्न होकर वृद्धि होकर, पूर्णता 
की प्राप्ति होती है। जब एक-एक गुण मे चार बाते अनादिअनन्त 
होती हैं, होती रहेगी, और होती रही है ऐसा मानसिक ज्ञान लेकर 
सूक्ष्म रीति से गहराई में उतरे तो, तुरन्त सम्यग्दर्शन की प्राप्ति 
होती है । 
प्रदत १५७--क्रसा शुभभाव करे-तो कल्पाण का अवकाश हे और 
कंसे-कंसे भाव का फंसा-कता फल है ? 

उत्तर--विचारियेगा | [(१) कोई जीव दान देता है। इसलिए 
कि यह लोग बार-बार तग फरते हैं- लो ले जावो | क्या वह दान 
है, उसका घया फल होगा और क्या फल नही होगा ?] 

उत्तर-यह तो तोत़ कपाय का भाव है। रुपया गया रुपयो के 
कारण, वह तो जड को क्रिया है । उसमें जीव का कुछ कार्य नही, 

है तो क्रियावती शर््रित का वाये है । परन्तु मेरे को विशेष तग ना 
करे इसलिए कोध पूर्वक दान दिया, इससे तो पाप का ही वन्ध है ! 
इससे अगले भव मे तिर्यचादि का सयोग मिलेगा, वहाँ तुझे भी लोग 
तँग करने पर रोटी का टुकडा डाल देंगे; वस इसका फल यह है इससे 
धर्म की प्राप्ति नही होगी । 

[(२) मेरा नाम हो, अगले भव मे मुझे विशेष सपत्ति मिले, ऐसा 
विचार कर दान देवे, तो उसका क्या फल होगा और क्या फल नहीं 
होगा ?] 

उत्तर--जो जीव कपडा आहार औषधादिक देने का भाव करता 
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है । उसमे यदि मद कषाय हो यो पापानुबन्धी पुण्य होगा। कपडा-* 
आहार-औषधादिक तो पुदूगल का कार्य है, उसमे जीव का कुछ. 
कार्य नही । उस भाव से एकत्व बुद्धि करे तो मिथ्यात्व सहित का 
पुण्य बन्ध होता है । इससे अगले भव मे शरीर की अनुकूलता, रुपया- 

पैसे-महल आदि का सथोग मिलेगा, धर्म की प्राप्ति नही होगी । 


[(३) यात्रा करू, पूजा करूँ, शास्त्र पढ, ऐसा विचार करे तो 
इसका क्या फल होगा और क्‍या फल नही होगा ” ] 


उत्तर-यात्रा करूँ, भगवान की भक्ति करूँ, पूजा करू, शास्त्र 
पढ़, आदि का भाव मन्द कषाय रूप पुण्य का बन्ध है। शरीर के 
चलने, पाठ आदि बोलने, हाथ जोडने आदि की क्रिया तो पुद्गल 
की है। मात्र जो भाव किया है उससे अनुकूल सयोग मिलेगा, धर्म 
की प्राप्ति ना होगी । (जो यात्रा करके आया और आते ही मुनीम 
पर गुस्सा हो जावे, तुमने हमारा खाने का इच्तजाम नही किया, पेर 
दबाने वाले का इन्तजाम नहीं किया, ऐसे जीव की बात यहाँ पर 
नही हैं, क्योकि इससे तो पाप का ही वन्ध होता है ।) 

[ (४) अध्यात्म शास्त्र का अभ्यास करलूँ ताकि मेरी आत्मा का 
भला हो, तो इसका फल कया होगा और क्या नह्ढी होगा ? | 

उत्तर--अध्यात्म झ्षास्त्रो का अभ्यास करके वस्तुस्वरूप समभकर 
अपनी आत्मा का हित करलूँ ऐसा भाव पूर्वक जो अभ्यास करता है 
यदि उसका विशेष पुरुषार्थे बढ जाबे तो तुरन्त धर्म की प्राप्ति हो 
जाती है । यदि तत्त्व का अभ्मास करते-करते आयु पूरी हो जावे, तो 
बाद मे सच्चे देव-गुरु का ऐसा सयोग मिलेगा कि जिनके निमित्त से 
सम्यक्त्व आदि की प्राप्ति हो जावेगी । (जो जीव अध्यात्म शास्त्र का 
अभ्यास इसलिए करता है कि लोग मेरा आदर करे, मैं बडा कहलाऊं, - 
सब शास्त्र जवानी याद हो जावे, मुझे रुपया-पैसा, आदर-मान आदि. 
की प्राप्ति हो, उस जीव की बात यहाँ पर नही है ।) 
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इमलिए तत्त्व का अभ्यास विशेष रुचि पूर्वक करने दाले को ही 
“बम की प्राप्ति का अवकाश है | 

प्रथनन १५८-जीव का फल्याण क्यो नहीं होता । इसका कारण 
क्‍या है? 

उत्तर--ससार परिभ्रमण में स्वयं का दोप है। परन्तु परका 
दोष देखता है इसलिए इसका कल्याण नही होता है। ससार-परि- 

अमण मे मेरा ही दोप है । ऐसा जानकर निर्दाप स्वभाव का आश्रय 
ले, तो तुरन्त कल्याण हो जाता है। इस बात को १३ दृष्टान्तो से 
-समझाते हैं । 

(१) जैसे--दस वर्ष का वच्चा आठ वर्ष के बालक को पीट रहा 
हो | तो लीकिक सज्जन हैरान करने वाले १० वर्ष के बच्चे को हो 
डाॉटते है। उसी प्रकार यदि कर्म आत्मा को हैरान करते हो। तो 
लौकोत्तर भगवान सर्वेज्ञ है। उन्हें हैरान करने वाले कर्म को उपदेश 
देना चाहिए। परन्तु भगवान कहते है, यह जीव अपनी भूल से ही 
'स्वय हैरान हो रहा है। यदि यह अपनी भूल को जाने और दोष 
रहित स्वभाव का आश्रय ले, तो कल्याण हो जावे और यदि पर का 
दोप निकालता रहेगा, कभी भी कल्याण ना होगा । 

(२) जैसे--मूँह पर दाग है । शीशे मे वह दिखाई देता है। उसे 
दूर करने के लिए शीशे को रगडे तो क्या दाग साफ हो जावेगा ? 
कभी नही; उसी प्रकार अपनी गलती के लिए कर्म से प्रार्थना करे । 
तो क्या वह हट जावेगा ? कभी नही । यदि मुंह के दाग को कपडे 
से साफ करदे, तो शीशे मे भी साफ दिखाई देगा, उसी प्रकार हम 
अपनी ओर दृष्टि करे, तो कम स्वयं भाग जावे | 

(३ जैस्ले--एक डाकू को पचास पुलिस के पहरे मे रवखा जाता 
है। ताकि वह भाग न जाव। अज्ञानी लोग पुलिस का जोर देखते है । 
वास्तव मे जोर डाकू का है, क्योकि एक डाकू के लिए ५० पुलिस 
“रखनी पडती है; उसी प्रकार एक आत्मा फो बन्धन में रखने के लिए 
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निमित कारण अनन्त रजकण है। देखो ! अज्ञानी लोग कर्म का 
जोर देखते हैं । वास्तव मे जोर आत्मा का ही है। इसलिए है भव्य | 
तेरा स्वभाव अनादि अनन्त है। उसका नाश्रय ले, तो कल्याण हो , 
जावे और कर्म का दोष देखे तो कल्याण ना हो | 


(४) तत्त्व निर्णय न करने मे कर्म का दोष नही है, तेरा ही दोष 
है। जो कम का दोप निकालते हैं यह जनीति है। यदि मोक्ष की 
सच्ची अभिलाषा हो तो कम का दोप ना निकाले । अपना दोष देख-- 
- कर निर्दोप स्वभाव का आश्रय ले, तो कल्याण हो जावे । 


(५) जैसे--मुंंह टेढा करके शीशे से कहे, सीधा हो जा । तो क्या 
कभी सीधा होगा ” कभी नहीं। उसी प्रकार गलती हम करे और 
कर्म से कहे गलती दूर करो । क्या कभी दूर होगी * कभी नही । 
जमे-हम मूंह को सीधा कर ले, तो शीशे मे भी सीधा दिखाई देगा, 
उप्ती प्रकार हम सीधे हो जावे अर्थात्‌ स्वभाव का आश्रय ले-ले, तो 
कर्म स्वय ही सीधा है । 


(६) गिरनार वहुत ऊँचा पहाड है । उस पर ८० वर्ष की बुढिया 
चढ़े | तो गिरनार पर्वत समाप्त हो जावेगा, परल्तु बुढिया समाप्त ना 
होगी। उसी प्रकार कर्म की स्थिति प्रवाहरूप से है वह समाप्त 
हो जावेगी । परन्तु तू अनादिअनन्त रहने वाला समाप्त नही होगा । 
इसलिए है भव्य ! तू स्वयं अनादिअनन्त है उसका आश्रय ले तो 
ससार समाप्त हो सकता है। पर का आश्रय ले, तो ससार समाप्त 
नही होगा । 


(७) दशन मोहनीय की स्थिति ७० कोडाकोडी सागरोपम की हैं ७ 
लोग उप्ते वलवान कहते हैं । देखो ! सबसे पहिले दर्शनमोहनीय कर्म 
हो भागता है । इसलिए हे आत्मा ! तू स्वयं बलवान है, उसका आश्रय 
लेते ही प्रथम मोहनीय भागता है और मोह के जाते ही ज्ञानावरणीय, 
देशनावरणीय, अन्तराय भी भाग जाते है। अत अनच्त चतुष्टयमयी 
अपनी आत्मा का जाश्रय ले तो कल्याण हो जाता है । 
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(१८) दोष तो जीव का है। कम का देखता है यह तेरा हराम- 
'जादीपना है ऐसा आत्मावलोकन मे आया है। मेरी पर्याय मे दोष 
अपने अपराध से है। ऐसा जानकर निर्दोप स्वभाव का आश्षय ले, तो 
न्कल्याण का अवकाश है । 


(६) बाई जल भरने गई । कलशा नीचे गिर गया । उसमे खडडा 

“पड गया । खडे को दूर करने के लिए ऊपर से चोट मारे। क्या 

खडडा ठीक होगा ? कभी नही, उसी प्रकार अपने कल्याण के लिए 

पर का, कर्मो का, विकारी भावों से लाभ माने तो क्‍या कल्याण 

होगा ” कभी नही | जैसे--कलशे के ऊपर पत्थर रखकर अन्दर से 

चोट मारे, तो ठीक हो जाता है, उसी प्रकार जीव स्वभाव का आश्रय 
ले, तो पर्याय मे से दोप चला जाता है, कल्याण हो जाता है। 


(१०) जसे--कष्ण के शखनाद से धनुष चढाने से पद्मोत्तर राजा 
“की सेना भाग गई और पद्मोत्तर राजा भी भागकर द्रोपती के पास 
शया। हे माता ! मेरी रक्षा करो। तब द्रौपती ने कहा, तुम साडी 
'यहुर कर श्री फल लेकर मेरे भाई के पास जाओ, वह स्त्री पर हाथ 
नही उठाता; उसी प्रकार य. जीव एकबार अपने स्वभाव का आश्रय 
ले, तुरन्त कल्याण हो जाता है । 

(११) जैसे--बन्दर की उलभत इतनी ही है वह मुटठी नहीं 
खोलता; उसी प्रकार यह जीव मात्र अपने स्वभाव का आश्रय नहीं 
लेता | जैमे--बन्दर मुट्ठी खोलदे, तो छूटा ही है, उसी प्रकार जीव 
क्षपना आश्रय ले-ले तो ससार अलग पड़ा है। 

(१२) तोते की उलभन इतनी ही है कि वह नलिनी को नही 
नछोडता, यदि छोड दे, तो छटा ही पडा है, उसी प्रकार जीव की उल- 
>ऋन इतनी सी है, कि स्वभाव का आश्रय नही लेता यदि ले-ले, तुरन्त 
कल्याण हो जावे । 

(१३) जैसे--मृग मरीचिका मे जल मानकर दौडता है। इसी से 
-जह दु खी है, इसी प्रकार यह जीव पर को अपना मानता है, इसीलिए 
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दुखी है। न माने और स्वभाव का आश्रय ले, तो तुरन्त कल्याण हो 
जावे । 

प्रदत्त १५६--जन किसे कहते हैं और जन फितने प्रकार के है ? 

उत्तर - अपनी आत्मा के आश्रय से मोहराग द्व प को जीत लिया 
हो-वह जन है। कुल जन सात प्रकार के हैं । 

प्रइत १६०--जैन कितने प्रकार के हैं ? ह 

उत्तर तीन सच्चे जन हैं और चार झऊठे प्रकार के जैन हैं । 

प्रत् १६१- तीन सच्चे जेन फौन-फोन से हैं ? 

उत्तर--/ १) उत्तम जैन--अरहत और सिद्ध । (२) मध्यम जैन 
#सातवे गृणस्थान से १२ वे गुणस्थान तक। (३) जघन्य जैन 
४-५-६ गुणस्थानवर्ती जीव । 

प्रन्‍त्त १६२--चार भूठ प्रकार के जन कौन-कौन से हैं ? 

उत्तर--( १) सघैया-- जो रोज मन्दिर जाते है, शास्त्र पढते है 
लेकिन शास्त्र का मतलब क्‍या है ? इसका पता नही | यह तो जसे 
अन्य मतावलबी है, वैसे यह रहे । (२) भदेय्या > जो मन्दिर मे मात्र 
भादवे के दस दिनो में ही आते हैं। (३) लडैय्या+-जो मात्र अनन्त 
चौदस के दिन या कभी-कभी मन्दिर मे लशाई करने भाते हैं। (४) 
मरेय्या - जो चौधरी बनकर मात्र जब कोई लौकिक प्रसग हो तो 
उसके यहाँ आते हैं। हे भाई | एकबार अपनी आत्मा का आश्रय 
लेकर सम्पर्दशेन प्रगट करके देख, फिर अपूर्वे आनन्द आवेगा। 


प्रशतत १६३--क््या सोक्षार्थो को जरा भी राग नहीं करना 
चाहिए ? 

उत्तर--/ १) फ्वास्तिकाय गा० १७२ मे लिखा है कि “मोक्षार्थी 
को स्वेत्र, किंचित्‌ भी राग नहीं करना चाहिए।” (२) राग कैसा 
ही हो, वह अनर्थ सन्तति का क्लेशरूप विलास ही है। (३) ज्ञानी का 
अस्थिरता सम्बन्धी राग भी मोक्ष का घातक, दुष्ट, अनिष्ट है, बध 
का कारण है। (४) मिथ्यादृष्टि राग को उपादेय मानता है इसलिए 
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उसका राग अनर्थ परम्परा नियोद का कारण है । (५) परमात्मप्रकाश 
अध्याय प्रथम गा० ६८ मे ज्ञानी का राग पुण्य बध का कारण और 
मिथ्यादृष्टि का शुभराग पाप वध का कारण है, ऐसा लिखा है। 

प्रइु्त १६४--पद्मनन्दी पंच विशति मे एकत्व अधिकार से (१) 
सर्व (२) सर्वत्र, (३) सर्वदा और (४) सर्वथा की बात दयो ली है ? 

उत्तर--[अ] है भव्य । (१) सर्व द्रव्यों को, (२) सर्जन्र अर्थात्‌ 
सर्व क्षेत्रों को, (३) सब्वदा अर्थात सर्वपर्यायों को भूत-भविष्य-वर्तमान 
फालो को, (४) सवंधा अर्थात्‌ सबके सर्वे गुणो को जानना, तेरा स्व- 
भाव है। ऐसा तू जान, ऐसा जानने से तुझे मोक्ष की प्राप्ति होगी । 
[आ] और (३१) सर्व पर द्वव्यो मे, (२) सर्वेत्र>सब द्र॒व्यो के क्षेत्रों 
मे, (३) स्वदा्-सर्व द्रव्यों को भूत, भविष्य, वर्तमान पर्याय्रों मे, 
(४) सर्वथा””सब द्र॒व्यो के गुणों मे कर्ता-भोक्‍ता की बुद्धि निगोद 
का कारण है। 

ऐसा बताकर ज्ञाता दृष्टा रहने के लिए एकत्व अधिकार मे सर्व 
सर्वत्र सवंदा और सर्वथा की वात की है। 

प्रश्न १६५--घधर्म क्‍या है ? 

उत्तर--( १) वस्तु का स्वभाव वह धर्म है। (२) चारो गतियो से 
छूटकर उत्तम मोक्ष सुख में पहुँचावे वह धर्म है। (३) स्वद्नव्य मे 
रहना सुगति अर्थात्‌ धर्म है। और २८ मूलगुण पालने का भाव, १२ 
अणुब्रतो का भाव, भगवान के दर्शन का भाव, जिस भाव से तीर्थंकर 
गोत्र का वध होता है ऐसा सोलह कारण का भाव आदि सब ससार 
है, धर्म नही है। (४) निश्चय सम्यर्दर्श न-ज्ञान चारित्र की एकता धर्म 
है, व्यवहार रत्नत्रय धर्म नही है। (५) वस्तु स्वभाव रूप धर्म, उत्तम 
क्षमादि दश विध धर्म , सम्यग्दर्शन-ज्ञान-चा रित्र रूप धर्म , जीव रक्षा रूप 
धर्म इन सब मे सम्यग्दर्शन की प्रधानता है। सम्यग्दशन-पुर्वेक ही 
धर्म होता है ! सम्यग्दर्शन के बिना चारो में से एक प्रकार भी धर्म 
नही होता है। निश्चय से साधने मे चारो मे एक ही प्रकार धर्म है। 

प्रदान १६६--प्रसाण का व्युत्पक्ति अर्थ कया है। 





उत्तर--प्र-विशेश करके जैसा वस्तु स्वरूप है वसा ही । माण +- 
ज्ञान मे आना। 

प्रश्न १६७-प्रश्ाण-प्रमेय-प्रमाता का अर्थ है ? 

उत्तर--प्रमाण > जैसा वस्तु स्वरूप है बैसा ही ज्ञान मे आना । 
प्रमेय-ज्ञे य । प्रमाता-जानने वाला । 

प्रघत--१६८--भाव दीपिका से सम्यरदृष्टि को आप्त क्यो कहा 
है। जब कि आप्त का लक्षण बवीतराग, सर्वज्न, हिततोपदेशी ह ? 

उत्तर--( १) जैसे--खर्जाँची लाखों रुपया का लेन देन करता है 
परन्तु उसे अपना नहीं मानता, उसी प्रकार सम्यरदृष्टि को राग के 
स्वामीपने के अभाव के कारण बीतराग कहा है। (२) सर्वेज्ञ-ऊ 
सम्यर्दृष्टि को जितना ज्ञान का उघाड है और जितने पदार्थों को 
जानता है। उन्हे जानता ही है और जानने का कार्य मेरा है। मैं पर 
पदार्थों का करू या भोग ऐसी एकत्व बुद्धि का अभाव होने से मात्र 
उनको जानने के कारण स्वज्ष कहा है । (३) हितोपदेशी -- तुम 
अपने आश्षय से ही शुद्धता प्रकट करो दया-दान-पूजा आदि भाव 
आख्रत-बन्ध का कारण है। निमित्त से उपादन मे कार्य नही होता 
है । कार्य उस समय पर्याय की योग्यता क्षणिक उपादतकारण से ही 
होता है । ऐसा हित का उपदेश ही सम्यर्दृष्टि को वाणी में आने से 
उसे हितोपदेशी कहा है। इसलिए भाव दीपिका में सम्यरदृष्टि को 
आप्त कहा है। आप्त के तीन भेद हैं (१) अरहत भगवान --उत्तम 
आप्त हैं। (२) ५ वे गुणस्थान से १२ गृणस्थान तक मध्यम आप्त 
है। (३) ४ गुण-स्थान वाला जघन्यआप्त है। 

प्रघन १६६--शथ पंचास्तिकाय गा० ३ में “समवाओ' हाब्द 
आया है उसमे अमृतचन्द्रचार्य ने कौन-कौन से अर्थ निकाले हैं ? 

उत्तर--तीन शब्द निकाले हैं। (१) समवाद, (२) समवाय, 
(३) समअवाय । 

प्रन्‍त्त १७०-समवाद (शब्द समय ) किसे कहते हैं ? 

उत्तर--राग-ढं प रहित शब्द को अर्थात्‌ समदर्शिता की उत्पन्न 
करने वाला कथन, (भगवान की वाणी को) शास्त्रारूढ निरूपण वह 


समवाद है । समवाद कहो, शव्दसमय कहो एक ही बात है। ज्ञान 
द्वारा जाने हुए पदार्थ का प्रतिपादन शब्द द्वारा होता है । इसलिये 
उस शब्द को शब्दनय कहते हैं ' 

प्रदण्त १७१--समसवाय (शब्द समय) किसे कहते हैं ? 

उत्तर--समवाय अर्थात्‌ समूह । प्चास्तिकाय के समूह को अर्थात्‌ 
सर्वे समृह पदार्थ को समवाय कहते हैं। समवाय कहो, अर्थ समय 
कहो एक ही बात है। ज्ञान का विषय पदार्थ है, इसलिए शब्दनय से 
प्रतिपादित किये जाने वाले पदार्थ को भी नय कहते हैं वह अर्थस्मय 
शब्द से उस पदार्थ का ज्ञान होना यह अर्थ समय है । 

प्रन्‍्तन १७२--सम्‌अवाय (ज्ञान समय) किसे कहते हैं " 

उत्तर--सम्‌ अर्थात्‌ सम्यक्‌ प्रकार से (सिथ्यादर्शनत के नाशपूर्वक), 
मवाय अर्थात्‌ ज्ञान का निर्णय (सम्यस्ज्ञान) वह सम अवाय है। सम्‌ 
अवाय कहो, ज्ञानसमय कहो एक ही बात है | वास्तविक प्रमाण ज्ञान 
है, वह (प्रमाण ज्ञान) जब एक देशग्राही होता है तव उसे नय. कहते 
हैं, इसलिए उसे ज्ञाननय कहा है । 

प्रशन १७३--समवाद (शब्द समय), समवाय (अर्थ समय), सम्‌ 
अवाय (ज्ञान समय) दृष्टान्त देकर समभाओ 7? 

उत्तर-- (१) जैसे हमारे रजिस्टर में सौ रुपया लिखा है, वह 
शब्द समय है (२९ तिजोरी मे नकद सौ रुपया है वह अर्थ समय है । 
(३) हमारे ज्ञान मे भी सौ रुपये आये, वह ज्ञान समय है, उसी प्रकार 
गुरुदेव ने कहा, आत्मा | तो आत्मा शब्द वह शव्दनय है। (२) आत्मा 
पदार्थ मैं हु, यह अर्थ समय है। (३) आत्मा का अनुभव होना, वह 
ज्ञानसमय है। जैसे मिसरी शब्द शब्दनय । मिसरी पदार्थ अर्थ समय 
और मिसरी का अनुभव रूप ज्ञान ज्ञानसमय है । 


शशब्य दन खाते मे १००)|आत्मा शब्द पाच 80322 
क्‌ 

२| अर्थनय [तिजोरी मे नकद १००)|आत्मा पदार्थ. [पांच 00223 
प्‌ 

शेशानमय ज्ञान मे १००)आत्मा का अनुभव! पाँच अस्तिकाय 


का ज्ञान 





छह जआ्ूऊू ७ 


प्रदत्त १७४-- (१) शब्दससय, (२) आर्थत्मय, (३) ज्ञानससझ 
को आगम के शब्दों से समक्राओ ? 

उत्तर--(१) भगवान की वाणी में पाँच अस्तिकाय, ६ द्रव्य, 
सात नत्व, नौ पदार्थ, निरचय-व्यवहार, उपादान-उपादेय, निमित्त- 
नैमित्तिक सम्बन्ध, छह कारक, त्याग करने योग मिथ्यादर्शनादि, भ्रहण 
करने योग्य सम्यग्दर्शनादि और आश्रय करने योग्य एकमात्र अपना 
त्रिकाली भगवान है, ऐसा जो कथन आया है, या शास्त्रों मे है यह तो 
शब्द-समय है । (२) पाँच अस्तिकाय, ६ द्रव्य, सात तत्व, नौ पदार्थ 
निश्चय व्यवहार, उपादान-उपादेय, निमित्त-नेमित्तिक सम्बन्ध, छह 
कारक, त्यागने योग्य भिथ्यादशंनादि और ग्रहण करने योग्य सम्यर- 
दर्शनादि और आश्रय करने योग्य एकमात्र अपना त्रिकाली भगवान हैँ. 
ऐसा पदार्थ वह अर्थ समय है। (३) जैसा है वेसा ही सब ज्ञान में, 
आना, वह ज्ञान समय है । 

प्रदत्त १७४५-तीनो समय कब साने कहा जाय ? 

उत्तर--( १) जैसा कथन हो, (२) वैसा ही पदार्थ हो, (३) 
वसा ही ज्ञान हो, तीनो समय को माना । 

प्रदन १७६--शास्त्रो से जेसा कथन आता है और जेसा देव-गुरू 
फहते हैं वेसा ही हम मानते हैं। फिर हमारे अन्दर क्यो नहीं उतरताः 

है 


उत्तर--( १) जैसा घर-कुटुम्ब, बेटा-बेटी से प्रीति-प्रेम है, वेधा 
ही स्व सम्यग्ज्ञानमयी प्रमात्मा से तन्‍्मय-अचल प्रीति-प्रेम हो जाय 
तो सहज मे अर्थात्‌ परिश्रम किये बिना अन्दर बात उतर जावे | परन्तु 
ऐसा प्र म न होने के कारण अन्दर बात नही उतरती हैं । 

(२) जेसे--लडकी १६ वर्ष तक माँ बाप के यहाँ रहती है + 
उसका पति के साथ सम्बन्ध होते ही सारा प्रेम वही आ जाता है, 
उसी प्रकार देव-गुरु-शास्त्र के कथन के प्रति प्रेम आ जाय तो अन्दर 
उत्तर जावे । परन्तु ऊपर-ऊपरर से कहता है कि देव-गुरु-शास्त्र ऐसा: 
कहते हँ--मानता नहीं, इसलिए अन्दर नही उतरता है। 


( २६६ ) 


(३) एक मालदार आदमी था। उसका रिब्तेदार बहुत गरीब 
था और बाजार में बोरियाँ ढोने का काम करता था। मालदार 
आदमी ने रिश्तेदार को बुलाकर कहा । देखो | तुम बाजार मे बोरी 
डोते हो, हमे चुरा लगता है। अब तुम इस काम को छोड दो मौर 
तुम इस मकान में आराम से रहा करो। खूब खाओ, पियो, रेडियो 
सुना करो और खच के लिए जो चाहे मुनीम जी से ले लिया करो । 

उसने कहा, वहुत अच्छा । परच्तु वहाँ पडें-पडे उसका मन ना लगे 
और घर वाली की नजर बचाकर बाहर निकल जाता और बाजार 
में जाकर बोरी ढोने का काम शुरू कर देता । बोरी उठाकर कहता, 
अरे जीव | तुझे सव मने करते है, वोरी मत उठा । तू आराम कर | 
इसी प्रकार रोज करता और कहता, उसी प्रकार अनादि से तीर्थंकर, 
गणघर, आचार्य, ज्ञानी श्रावक, सम्यग्दृष्टि और शास्त्र कहते है कि 
है आत्मा | तेरा अत्यन्त भिन्‍नत पर पदार्थों से, शरीर आँख, नाक, 
कान, मन, वाणी से आठ कर्मों से तो किसी भी प्रकार का सम्बन्ध 
नही है और जो तू दु खी हो रहा है एकमात्र मोह-राग-ह्वं ष के साथ 
एकत्व-बुद्धि से ही हो रहा है और एकमात्र अपने स्वभाव का आश्रय 
ले तो तेरा कल्याण हो! यह अज्ञानी रोज ऐसा कहता है, परन्तु 
अपनी खोटी एकत्वबुद्धि को छोडता नही है। इसलिए देव-गुरु-शास्त्र 
के अनुसार कहने पर भी अन्दर नहीं उतरता है। जैसा देव-गुरु- 
शास्त्र कहते है वेसा ही निर्णय करके अन्तमु ख होकर सावधान हो 
जावे तो, तुरन्त अनादि के मिथ्यादर्शनादि का अभाव होकर 
सम्यग्दर्शनादि की प्राप्ति हो जावे । योगसार मे कहा है-- 

ज्यों सन विषयो में रमे, त्यो हो आतम लीन । 

ज्ञीघ्र मिले निर्वाण पद, धरे न देह नवीन ॥५०॥। 

व्यवहारिक धधे फसा करे न आतम ज्ञान। 

यही कारण जग जीव ये, पावे नहिं निर्वाण ॥५२॥ 


प्रइनत १७७--अनस्तानुबंधी क्रो, मान, माया लोभ फाफक्‍या 
स्वरूप है ? ' 

उत्तर--( १) क्रोष--अपने स्वरूप की अरुचि, पर द्रव्य-परभाव 
की रुचि । (२) मान-पर वस्तु से, शुभाशुभ भावो से अपने को बडा 
मानना तथा पर द्वव्य की क्रिया मैं कर सकता हू ऐसा मान्यता । 
(३) माया-अपने स्वरूप की आड मारना अर्थात्‌ पचमकाल है । 
इस समय किसी को मोक्ष की प्राप्ति तो होती नही | इसलिए व्तं- 
मान में शुभभाव करो और करते करते धर्म की प्राप्ति हो जावेगी, यह 
मायाचारी है। (४) लोभ-पुण्य की सग्रहबुद्धि या क्षयोपशम ज्ञान 
के उघाड की रुचि । मिथ्यादृष्टि को एक ही समय में चारो कषाय एक 
साथ ही होती है, चाहे वह द्रव्यलिगी मुनि क्‍यों ना हो । सम्यग्दृष्टि 
लडाई मे खडा हो, तीर पर तीर छोड रहा हो, ६६ हजार स्त्रियों 
के वृन्द मे वेठा हो। उसे अननन्‍्तानुबधी क्रोध, मान, माया, लोभ 
नही है। 

प्रइन १७८--अनन्तानुबधी मे 'अनन्त' से क्‍या तात्पयं है ? 

उत्तर--( १) अनन्त ससार का वध जिस भाव से होता है वह 
अनन्तानुबधी है। (२) मिथ्यात्व के साथ जिसका बध होता है उप्ते 
अनन्तानुबधी कहते हैं । 

प्रदत १७६--सम्यरदृष्टि को अशुभभाव होने पर भी भव बढता 
और बिगड़ता वयो नही है ? 

उत्तर--अनादि ससार अवस्था में इन चारो ही का निरन्तर 
उदय पाया जाता है। परम कृष्ण लेश्यारूप तीव्र कषाय हो--वहाँ भी 
और शुक्ललेश्यारूप मन्‍न्दकपाय हो--वहाँ भी निरन्तर चारो का 
ही उदय रहता है, क्योकि तीत्र मन्द की अपेक्षा अनन्तातुबधी आदि 
भेद नही है सम्यक्त्वादि का घात करने की अपेक्षा यह भेद है । 
मोक्ष-मार्ग होते पर इन चारो में से तीन, दो, एक का उदय रहता 
है। फिर चारो का अभाव हो जाता है। सम्यरदृष्टि का भव बढता 
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भी नहीं और भव बिगडता भी नहीं। क्योकि सम्यरदृष्टि के पास 
सेव ज्ञायक स्वभावी अमृत की सजीवनी बूटी है। याद रक्खो-- 
वाह्य सयोग के अनुसार राग-हढूं ष का माप नही है और बाह्य राग- 
हद ष के अनुसार अज्ञानी-ज्ञानी का माप नही है। 

प्रश्न १८०--मोह-राग-द्वेष क्या है ? 

उत्तर--( १) मोह --अपने स्वरूप की असावधानी और पर मे 
सावधानी । (२) राय --अपनी आत्मा ने अलावा पर पदार्थों मे 
तथा शुभभावों मे यह मेरे लिए लाभकारक है ऐसी मान्यता पूर्वक 
प्रीति वह राग हैं। (३) हे ष .--अपनी आत्मा के अलावा पर पदार्थों 
में तथा अशुभभावो मे यह मेरे लिए नुकसान कारक है ऐसी मान्यता 
पूर्वक अप्रीति वह हं ष है । 

प्रइन १८७१--कया सोह, राग-द्वेष के अभाव किये बिना जेन नहीं 
हो सकता ? 

उत्तर--नही हो सकता, क्योकि निज शुद्धात्म द्रव्य के आश्रय से 
मिथ्यात्व राग-द्व घादि को जीतने वाली निर्मेल परिणति जिसने प्रगट 
की है वही जेन है | वास्तव मे जैनत्व का प्रारम्भ निश्चय सम्यरदर्श त 
से ही होता है इसलिए पात्र जीव को प्रथम अपने स्वभाव का आश्रय 
लेकर मोह-राग द्वष रहित मेरा स्वरूप है ऐसा निर्णय कर, 
सम्यर्दर्शन सहित स्वरूपाचरण चारित्र-प्रगटण करना-अपना परम 
कतेव्य है । 

प्रदत १८२--आराघना किसे कहते हैं ओर कितनी हैं ? 

उत्तर--अपनी जात्मा की आराधना अर्थात्‌ आधि-व्याधि और 
उपाधि से रहित आत्मा की स्वस्थता वह आराधना है और आरा- 
धना चार है--दर्शन, ज्ञान, चरित्र और तप । 

प्रइ्न १८३--शकित कौन होता है और कौन नहीं होता ? 

उत्तर--जों चोरी आदि के अपराध करता है वह लोक मे घृमता 

_ हुआ मुझे कोई चोर समककर पकड ना ले, इस प्रकार शकित होता 
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हुआ घूमता है, और जो अपराध नही करता वह लोक में निशक 
घूमता है उसे कभी बँधने की चिन्ता उत्पन्न नही होती है, उसी प्रकार 
अज्ञानी पर वस्तुओ से, शरीर इन्द्रियो से, कर्मो से, शुभाशुभ भावों से 
लाभ-नुकसान मानने के कारण निरन्तर शकित रहता है और ज्ञानी 
की दृष्टि अपने सकल निरावरण अखण्ड एक-प्रत्यक्ष प्रतिभासमय, 
अविनश्वर शुद्ध पारिणामिक परमभाव लक्षण निज परमात्म द्रव्य 
पर होने से कभी शकित नही होता है । 


प्रन्‍न १८४ -ज्ञानी पर द्वव्यो के ग्रहण का भाव क्यो नहीं 
करता ? 


उत्तर--समयसार गाथा २०७ में लिखा है कि-- 
पर द्रव्य, यह मुफ्त द्रव्य, यो तो कौन ज्ञानी जन कहे । 
निज आत्मा को निज का परिग्रह, जानता जो नियम से ।२०७॥ 
अर्थ--ज्ञानी अपने अनन्त ग्रुणो के अभेद पिण्ड को ही अपना 
परियह्‌ जानता है। कया सम्यर्दृष्टि लक्ष्मी, सोना, चाँदी, मकान, 
शरीर, इन्द्रियाँ, मन, वाणी, आठ कर्मों, शुभाशुभ विकारीभाव, ग्रुण 
भेद और अपूर्ण पूर्ण शुद्ध पर्याय के पक्ष को अपना कहेगा ? कभी नही 
कहेगा । क्योकि एक तरफ राम (अपनी आत्मा) और दूसरी तरफ 
गाम (पर, शरीर, इन्द्रियाँ, कर्म, विकार, शुद्ध पर्याय) के भेद विज्ञान 
की सच्ची दृष्टि प्रगट होने से ज्ञानी को पर द्रव्यों के ग्रहण का भाव 
नही होता है । 
समयसार गाथा २०८ मे लिखा है कि-- 
परिग्रह कभी मेरा बने, तो में अजीव बनूँ अरे । 
से नियम से ज्ञाता हि, इससे नाह परिग्रह मुझ दने १२० ८।। 
अर्थ--यदि पर द्रव्य मेरा परिग्रह बने तो, जेसे--अज्ञानी ज्ञानी से 
कहे, आप ५० करोड रुपये के स्वामी हैं । ज्ञानी कहते है--भाई मुझे 
ऐसी गाली मत दो । कया मुझे जड बना देना चाहते हो, क्योकि जड का 
स्वामी जड होता है । 


( ३०० ) 


अशानी कहे--आप बहुत पुण्य शाली है। जहाँ जाते है वहाँ 
सम्मान होता है। 
ज्ञानी कहते हैं--अरे भाई ! हमे गाली मत दो । क्योकि मै पुण्य 
शाली अर्थात्‌ विकार श्ञाली नहीं हू। मैं तो अनन्त ज्ञायक चैतन्य 
स्वभावी भगवान हू । पर द्रव्य को अपना नही मानने वाला ज्ञानी 
कहता है कि समयसार गाथा २०६ मे कहा है कि .-- 
छेंद्ाय ता भेदाय, को ले जाय, नष्ट बनो भले । 
पा अन्य को रीत जाय, परिग्रह न मेरा है भरे ॥२०६॥ 
अर्थ--छिद जावे, भिद्र जावे, कोई ले जावे, नष्ट हो जावे, तथा 
चाहे जिस प्रकार से चला जावे, वास्तव में यह पर पदार्थ मेरा परि- 
ग्रह नही है ऐसा जानता हुआ ज्ञानी पर द्वव्यो के ग्रहण का भाव नही 
करता है। 
प्रश्न १८५--ज्ञानी अपनी आत्मा का फिस-किस से प्रदेशभेद 
जानता है ? 
उत्तर--( १) अत्यन्त भिन्‍न पर पदार्थों से । (२) शरीर इन्द्रियाँ 
मन वाणी से । (३) आठ कर्मो से (४) शुभाशुभ विकारीभावो से 
(५) ग्रुण भेदो से । (६) एक समय की शुद्ध पर्याय जितना भी मेरा 
स्वरूप नही, इसलिए ज्ञानी इन सबसे अपना प्रदेशभेद जानता है । 
प्रन्‍त्त १८६--ज्ञानी अपना निवास फहाँ रखता है और फहा नहीं 
रखता ? 
उत्तर-- 
जहां दु ख कभी न प्रवेशी सकता, तहाँ निवास ही राखिए | 
सुख स्वरूपी लिज आत्म में ज्ञाता होके राचिए ॥१॥ 
जैसे --(१) क्‍या तारकी नरक मे पडा ऐसा मानता है-कि मैं 
स्वर्ग मे पडा हु ? नहीं मानता है। (२) स्वर्ग का देव स्वर्ग मे पडा 
हुआ कया ऐसा मानता है--कि मैं नरक मे पडा हूँ ? नही मानता है; 
उसी प्रकार ज्ञानी अनन्त प्रकाश युक्त असख्यात प्रदेशी मेरा क्षेत्र है। 
वह सुखघाम स्वरूप है उसमे रहता हुआ ज्ञानो कभी मैं पर द्रव्यो मे, 


( ३०१ ) 


शरीर इन्द्रियो मे, कर्मो से, विकारी भावों मे पडा हु--ऐसा मानेगा ? 
कभी भी नहीं । 


जहाँ राग फभी न प्रवेशी सकता, तहाँ निवास ही राखिए। 

वीतराग स्वरूपी निजआत्स मे वस ज्ञाता होके राचिए ॥२॥ 

जहाँ भेद कभी नहीं न प्रवेशी सकता, तहाँ निवास ही राखिए। 

अभेद स्वरूपी निज आत्म में वस ज्ञाता होके राचिए ॥३॥ 

जहाँ चार कभी न॒प्रवेशी तकता, तहाँ निवास ही राखिए। 

पारिणासिक स्वभावी निज आत्म में दस ज्ञाता होके राचिए ॥४॥ 

श्री समयसार के कलश ६६ में लिखा है कि “जो नयो के 
पक्षपात को छोडकर सदा अपने स्वरूप मे गुप्त होकर निवास करते 
है वह ही विकल्प जाल से रहित साक्षात्‌ अमृतपान करते है।” और 
जो पर, विकार, भेदकर्म, अभेदकर्म, नय के पक्ष मे पडे रहते है, 
उनका विकल्प कभी मिटेगा नहीं और उन्हें वीतरागता की प्राप्ति 
भी नहीं होगी । इसलिए ज्ञानी तो एक मात्र अपने त्रिकाली ज्ञायक 
स्वभावी अखड एक आत्मा मे ही निवास करता है, पर मे नही करता। 

प्रन्‍्त १८६७--किस-फिस गति से फिस-किस कंषाय की मुख्यता 
हर 

उत्तर--( १) क्रोध की मुख्यता नरक गति मे। (२) मान की 
मुख्यता मनुष्य गति मे है। (३) माया की मुख्यता तिर्यच गति भे है। 
(४) लोभ की मुख्यता देव गति मे है । 

! प्रन्‍्त १८८-यदि व्यवहार बढे, तो निश्चय बढ़े, क्या यह ठीक 


उत्तर-बिल्कुल गलत हैं, क्योकि (१) द्रव्यलिगी को व्यवहार- 
भास जिनागम के अनुसार है, उसे निश्चय होता ही नही है | (२) 
८-६-१० वें गुणस्थान मे निए्चय है। वहाँ देव, गुरु, शास्त्र, अणन्नत, 
महात्रतादि का विकल्परूप व्यवहार है ही नही। इसलिए व्यवहार 
बढे तो निदचय बढे यह बात मिथ्यादृष्टियो की है । 
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स प्रश्न श्प६--नेग्मादि सात नयों का आध्यात्मिक रहस्य क्या 

उत्तर-( १) मैं सिद्ध समान शुद्ध हु ऐसा सकल्प वह सकल्प ग्राही 
नेगमनय है। (२) मैं अनन्त गुणों का पिण्ड हूं यह अभेद ग्राही सग्रह 
नय है। (३) मै दर्शन-ज्ञान-चारित्र वाला हू ऐसा भेदग्राही व्यवहार- 
नय है। (४) पूर्णता के लक्ष से शुरूआत करता हु यह ऋजुसूच्र नय 
का विषय है | (५) जैसा विक्रल्प उठा है वैसा परिणमन होना शब्द- 
नय का विषय है। (६) उसमे कचास ना रह जावे ८ से १२ वे गुण- 
स्थान तक समभिरूढनय का विषय है। (७) शुद्धि आगे बढता रहे 
ऐसा १३-१४थवाँ ग्रुणस्थान यह एत्रभूत नय का विपय है। 

प्रन्‍न्न १६०--इन सातो नयो में और क्या विशेषता है ? 

उत्तर--सातो नय एक दूसरे की अपेक्षा सूक्ष्म है। नेगमनय की 
अपेक्षा सुक्ष्म है सग्रहनय । और सग्रहनय की अपेक्षा सुक्ष्म है व्यवहार 
नय । इसी अपेक्षा से एव भूतनय सबसे सूक्ष्म है। अर्थात्‌ एकभूत नय 
का विषय अति सूक्ष्म है । 

प्रश्न १९१--नैगमनय का पेट बड़ा भारी है। ऐसा क्यो कहा 
जाता है ? 

उत्तर--नैगमनय--वर्तमान मे जो जीव मिथ्यादृष्टि हो उसे 
सम्यर्दृष्टि कह देता है | जैसे--भरत महाराज का पुत्र तथा आदिनाथ 
भगवान का पोता मारीच जो कि उस समय गृहीत मिथ्यादृष्टि था । 
उसे महावीर कह दिया। जब कि मारीच के बडे-बडे भव जिसमे 
निगोद भी शामिल है। तब भी नैगमनय की अपेक्षा महावीर कह 
दिया। निरविकल्प अवस्था होने पर सिद्ध कह देना। तथा राजा 
श्रेणिक जो कि वर्तमान मे पहिले नरक मे है उसे तीर्थंकर कह देना । 
इसी अपेक्षा कहा जाता है कि नेगमनय का पेट बडा भारी है। 

प्रन्‍न १९२--सातो नय फौन-कौन से गुणस्थात मे होते हैं ? 

उत्तर--(१) नैगमनय, सग्रहनय, व्यवहानय पहला और चौथे 
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गुणस्थान में होता है। (२) ऋजुसूत्रनय--चौथा, पाँचवाँ, छठा गुण- 
स्थान वाले अविरत, क्षावक और मुनिपने को स्वीकार करता है। 
(३) शब्दनय--४, ५, ६, गुणस्थान स्थिति उपदेशकरूप भूमिका है । 
वैसा भाव परिणमित होता है। (४) समभिरूढतय--८-६-१०-१२ 
श्रेणी मॉडने वाले जीवों पर ही लागू होता है। क्योकि वे श्रेणी में 
आहरूढ हो गये है। श्रेणी चढ गया वह समभिरूढनय में गिना जाता 
है। (५) एवभूतनय--जैश्ता द्रव्य है वैसी ही पर्याय मे हो जाता | १३- 
१४वाँ गुणस्थान का ग्रहण एवभूतनय मे होता है। 

प्रघन १६३--८-६-१०-१२-१३-१४ वें गुणस्थान वालो को तो 
उस समय ऐसा विकल्प नहीं आता कि-हम श्रेणों मॉड रहे हैं। 
फिर ऐसा क्यो कहा ? 

उत्तर--जो जीव सम्यरदृष्टि है और ४-५-६ गुणस्थान मे हैं । वे 
जीव विचारते है कि ऐसी-ऐसी अवस्था कौन-कौन से गुणस्थान मे 
होती है । तथा १३-१४ वाँ गुणस्थान नयो से अतिक्रान्त होने पर भी 
साधक जीव उसका विचार करते है। 

प्रइत्ष १६९४--अध्यात्म मे तय किसे फहते हैं ? 

उत्तर--“तद्‌ गुण सविज्ञान, सो नया । 

अर्थ जो गुण जैसा है उसका वैसा ही ज्ञान करना वह नय है। 
इससे यह साबित हुआ, जो पर के साथ किसी भी प्रकार का सम्बन्ध 
हो, अध्यात्म उप्ते नय ही नही कहता । पचाध्यायीक्रार ने पर के साथ 
सम्बन्ध को नयाभास कहा है। 

9 १९४--नय किसको लागू होते हैं और किसको नहीं होते 


उत्तर--मिथ्यादुष्टि और केवली को नय नहो होते है क्योकि नय 
तो भावश्वत ज्ञान का अश है। सम्पग्दर्शन होने पर हो नय लागू होते 
हैं और केवली नय से रहित है । चौथे गुणस्थान से १२ वें तक नय का 
विपय है। 


प्रदान १६६-- मिथ्यादृष्टि के अबुद्धि पूर्वक राग फो वृद्धि पुरवक 
सम्पर्दृष्टि के बुद्धि पृवंक राग को अवुद्धिपुर्यक क्यो कहते है ? 

उत्तर--श्रद्धा की अपेक्षा से सम्यरदृष्टि की राग सहित अवस्था भी 
अवुद्धिपृ्वक में गिनी जाती है, क्योकि सम्यग्दृष्टि को राग का स्वामी- 
पना नही है । और मिथ्यादृष्टि का राग चाहे वह अवुद्धिपूर्वक हो वह 
सब वुद्धिपूतेंक ही गिना जाता है क्योंकि उसके राग जा स्वामी- 
पना है । | 

प्रतण्त १६९७--अनुमान फ़िसे कहते हैं ? 

उत्तर-साधन से साध्य के ज्ञान को अनुमान कहते है। जैसे-- 
(१) वम्बई के समुद्र का एक किनारा देखने से, दूसरे किनारे का 
निर्णय होना । (२) समवशरण से तीथंकर भगवान का निर्णय करना। 
(३) प्रशम, सवेग, अनुक्रम्पा और भास्तिक्य सहित सच्चे देव, गुरु, 
शास्त्र की यथार्थ श्रद्धा देखकर सम्यरदृष्टि का निर्णय करना | (४) 
सम्यस्दशन ज्ञान पूर्वक १२ अणन्नतादि देखकर श्रावकपने का निर्णय 
करना । (५) शुद्धोपयोग पूर्वक २८ मूलगृुण देखकर भावलिगी मुनि 
का निर्णय करना (६) स्पष्शी देखने से पुदूगल का निर्णय करना | (७) 
गतिहेतुत्व से घमंद्रव्य का निर्णय करता। यह सच्चा अनुमान 
ज्ञान है । 

प्रइन १६८--मिक्षेप किसे कहते हैं और निक्षेप से क्‍या तात्पर्य 
है? 

उत्तर--प्रमाण और नय के अनुसार प्रचलित लोक व्यवहार को 
निक्षेप कहते हैं। (१) नाम निक्षेपन्‍त्श य का नाम । (१) स्थापना 
निक्षपन्‍त्ञ्ञय का आकार। (३) द्रव्य निक्षेपलत्ञ्ञ य को लायकात। 
(४) भाव निक्षेप >जेय प्रगटता । 

प्रदच १६६--रत्नन्नय को प्रगटठ करने की क्या विधि है ? 

उत्तर-आत्मा को प्रथम द्वव्याथिक और पर्यायाथिक नय द्वारा 
यथार्थतया जानकर, पर्यात्र पर से लक्ष्य हटाकर, अपने ज्रिकाली 
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सामान्य चैतन्य स्वभाव जो शुद्ध द्रव्याथिक नय का विषय है--उसकी 
ओर दृष्टि करने से और उपयोग को उसमे लोन करने से निश्चय 
रत्नत्रय प्रगठ होता है। 
प्रइ्न २००--सम्यग्दर्शन होने पर केवलज्ञान कैसे प्रगट होता 
? 


उत्तर--साधक जीव प्रारम्भ से अन्त तक निश्चय की मुख्यता 
रखकर, व्यवहार को गौण ही करता जाता है। इसलिए साधक को 
साधक दशा मे निर्चय की मुख्यता के बल से शुद्धता की वृद्धि ही 
होती जाती है भौर अशुद्धता हटती जाती है। इस तरह निश्चय की 
मुख्यता के बल से ही पूर्ण केवलज्ञान प्रगट होता है। 
प्रश्न २०१--समयसार गाथा ४१३ से व्यवहार विमृढ किसे 
डताया है ? 
उत्तर-व्यवहार करते-करते या उसके अवलम्ब से निश्चय 
प्रगट हो जावेगा । ऐसी जिसकी मान्यता है उसको व्यवहार विमूढ 
कहा है ! 
प्रन्‍त्त २०२--जीव संसार में परिभ्रमण क्यो करता है ऐसा कहाँ 
ब्रह्म-विलास में बताया है ? 
उत्तर--जेप्ते--क्ोऊ स्वान परयो काँच के महल बीच, 
ठौर ठोर स्वान देख भूंस भूंस सरयो है। 
बानर ज्यो सूठो बाँध पर॒यो है पराये वश, 
कुए से निहार सिह आप कूद परयो है॥। 
फटिक की शीला में विलोक गज जाय अरयो, 
नलिनी के सुबटा को कोने धों पकरयो है ॥ 
तेसे ही अनादि को अज्ञान भाव मान हंस, 
अपनो स्वभाव भूलि जगत में फिरयो है।॥। 
हैँ 6 लोचन सब घरे सणि नह मोल कर्राहि, 
सम्यकदृष्टि जोहरी विरले इहि जग साहि।॥ 
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प्रशन २०३--जिन शासन क्या है ? 

उत्तर--( १) जो यह अबद्धस्पष्ट, अनन्य, नियत, अविशेष और 
असयुकत ऐसे पाँच भाव स्वरूप अर्थात्‌ एक स्वरूप आत्मा की अनु- 
भूति है। वह निश्चय से समस्त जिन शासन की अनुभूति है। 
[समयसार गा० १५] (२) पदार्थों का उत्पाद-व्यय-प्रौव्य स्वभाव 
भलिभाँति पहिचान ले। तो भेद ज्ञान होकर स्व द्रव्य के ही आश्रय 
से निर्मेल पर्याय का उत्पाद और मलिनता का व्यय उसका नाम जैन 
शासन है। [तत्वार्थ सूत्र पाँचवा अध्याय सूत्र २९, ३० का मर्म] 
(३) मोक्ष की प्राप्ति कराने वाला जिनधर्म ही है। वह ही जिन 
शासन है। [भाव पाहुड गा० ०९] (४) (अ) जो प्राणियों को पच 
परावतंन रूप ससार के दुखते निक्राल उत्तम सुख में पहुंचावे वह 
जिन शासन है। वह जिन शासन आत्मा का धर्म है। (आ) धर्म के 
ईश्वर भगवान तीर्थंकर परमदेव ने सम्यग्दर्शन, सम्यस्ज्ञान और सम्यक्‌ 
चारित्र को जिन शासन कहा है। (५) आत्मा रागादिक समस्त दोषो 
से रहित होकर आत्मा ही मे रत हो जावे वह जिनशासन है! 
[भावपाहुड श्लोक ८५] (७) मोह क्षोभ रहित जो आत्मा का परिणाम 
वह जैन शासन है। [प्रवचनसार गा० ७] वास्तव मे अपनी आत्मा 
का अनुभव होने पर जेतशासन की शुरूआत, वृद्धि और पूर्णता 
होती है! 

प्रदत २०४--अप्रतिबुद्धता (अज्ञानता) क्या है ? 

उत्तर--( १) द्रव्यकमं, नोकमं और भावकर्म मे एकत्व बुद्धि वह 
अज्ञानता है। [समयसार गा० १६] (२) सर्वज्ञदेव ने अज्ञानी 
के ब्रत तपादि को बालतप तथा बालब्रत को अज्ञान कहा है। 
[समयसार गा० १५२] (३) परम पदार्थरूप ज्ञानस्वरूप आत्मा 
का अनुभव नही है और ब्रतादि मे रत है। वह अज्ञानी है। 
[समयसार गा० १५३] (४) शुभभावो से धर्म मानने वाले जीव 
नपुसक जिन झ्ासन से बाहर है। [समयसार गा० १५४] (५) 
विकाली आत्मा को छोडकर ब्रत नियमादि में प्रवर्तते हैं। उनको 


कभी जिन जासन की प्राप्ति नही है। [समयसार गा० १५६] (६) 
आत्मा रागादि के साथ जो ऐक्य को प्राप्त होता है। वह जिन शासन 
से बाहर है। [समयसार कलश १६४] (७) जो पर को मारने जिलाने 
का, सुखी-दुखी करने का अभिप्राय रखते हैं । वे अपने स्वरूप से च्युत 
होते हुए मोही रागी-हवं पी होकर अपना घात करते हैं वह जिन शासन 
से वाहर है। [कलश १६६९] (८) जिनेन्द्रदेव कथित ब्रत, समित्ति, 
गुप्ति, शील तप करता हुआ भी जिन शासन से बाहर है । [समयसार 
गा० २७३] (६) जो जीव श्ञास्त्र पढता है परन्तु आत्मा ज्ञान 
स्वभावी करने-घरने की खोटी मान्यता से रहित है ऐसा अनुभव 
नहीं करता वह जिन नही है । [समयसार गा० २७४] 

तात्पयं यह है कि जो जीव जड के रूपी कार्यो मे, विकारी भावों 
में अपनेपने को बुद्धि रखते हैं वह जिन शासन से बाहर चारो गतियो 
के पात्र हैं । 

प्रझन्त २०५--जानियो के चचनामृत दया हैं ? 

उत्तर--( १) रे जीव ' तीन लोक में सबसे उत्तम महिमावत 
अपनी आत्मा है उसको तू उपादेय जान । वही महा सुन्दर सुख रूप 
है, जगत मे सर्वेत्क्रिष्ट ऐसे आत्मा को तू स्वानुभव गम्य कर। तेरा 
आन्मा ही तुझे आनन्द रूप है, अन्य कोई वस्तु तुझे आनन्द रूप नही 
है । भात्मा के आनन्द का अनुभव जिसने किया है ऐसे घर्मात्मा का 
चित्त अन्य कही भी नहीं लगता। बार-बार! आत्मा की ओर ही 
झुकता है। आत्मा का अस्तित्व जिसमें नही ऐसे पर द्रव्यों में धर्मी 
का चित्त कैसे लगे ? आनन्द का समुद्र जहाँ देखा है वहाँ ही उनका 
चित्त लगा है । 

(२) स्वानुभव यह मूल चीज है । वस्तु स्वरूप का यथार्थ निर्णय 
करके, मति-श्रुतज्ञान को अन्तमुं ख करके स्वद्वव्य में परिणाम को 
एकाग्र करने पर सम्यग्दर्शन व स्वानुमव होता है । जब ऐसा अनुभव 
करे तब ही मोह की गॉठ दूटती है और तब हो जीव भगवान के 
मार्ग मे आता है । 
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(२) भाई ! यह तो सर्वज्ञ का नि्नथ मार्ग है। यदि तूने 
स्वानुभव के द्वारा मिथ्यात्व की ग्रन्थि नही तोडी तो निर्ग्रथ के मार्ग 
में जन्म लेकर के तूने वयः किया ? भाई ! ऐसा सुअवसर तुझे मिला 
तो अब ऐसा उद्यम कर जिससे यह जन्म-मरण की गाँठ दूटे और 
अल्पकाल मे मुक्ति हो जाय । 


(४) एक जीव बहुत शास्त्र पढा हो और बडा त्यागी होकर 
हजारो जीवो में पूजा जाता हो परन्तु यदि शुद्धात्मा के श्रद्धानरूप 
निश्चय सम्यक्त्व उसे न हो तो सभी जानपना मिथ्या है। दूसरा 
जीव छोटा सा मेढक, मछली, सर्प, सिह या बालक दशा मे हो, शास्त्र 
का छव्द पढने को भी नही आता हो किन्तु यदि शुद्धात्मा के श्रद्धान 
रूप निश्चय सम्यक्त्व से सहित है उसका सभी ज्ञान सम्यक्‌ है और 
वह मोक्ष के फ्थ मे है। 


(५) एक क्षण का स्वानुभव हजारो वर्षो के ज्ञास्त्र पठन से बढ 
जाता है जिसको भव समुद्र से तिरना हो उसे स्वानुभव की विद्या 
सीखने योग्य है । 

(६) एक क्षण भर के स्वानुभव से ज्ञानी के जो फर्म टूटते हैं 
अज्ञानी के लाख उपाय करने पर भी इतने कमे नही टूटते | सम्यवत्व 
की व स्वानुभव की ऐसी कोई अचित्य महिमा है यह समझ कर हे 
जीव ! इसकी आराधना मे तू तत्पर हो । 

(७) अहो ! यह आत्म हित के लिए अत्यन्त प्रयोजनभूत स्वाचु- 
भव की उत्तम बात है। स्वानुभव की इतनी सरत वार्ता भी महान 
भाग्य से सुनने को मिलती है तब उस अनुभव दशा की तो क्या बात * 

(८) मोक्ष-मार्ग का उद्घाटन निविकल्प-स्वानुभव से होता है। 
स्वानुभूति पूर्वक होने वाला सम्यग्दर्शन हो मोक्ष का दरवाजा है । 
इसके द्वारा ही मोक्ष मार्ग मे प्रवेश होता है इसके लिए उद्यम करना 
हरेक मुमुक्षु का पहला काम है और हरेक मुमुक्षु यह कर सकता है। 
हे जीव | एक बार आत्मा मे स्वानुभूति की लगन लगा दे ! 


(९) स्व सत्ता के अवलम्बन से ज्ञानी निजात्मा को अनुभवते है। 
अहो | ऐसे स्वानुभव ज्ञान से मोक्ष मार्ग के साधने वाले ज्ञानियों को 
महिमा की क्‍या बात ? इनको दक्शा को पहिचानने वाले जीव भी 
निहाल ही हो गये हैं । 

(१०) पर को साधने से सम्यर्दर्शन नही मिल सकता । 

(११) देहादि की क्रिया मे या शुभ राग मे भी सम्यग्दशंन नहीं 
मिल सकता । 


परोक्ष ज्ञान के पॉच भेदो का वर्णन 


प्रथन २०६-स्मृति, प्रर्त्यामज्ञान, तके, अचुमान ओर आगम येः 
पाँच भेद किसके हैं ! 

उत्तर--परोक्ष ज्ञान के है। ये पाँचो ज्ान-प्रत्यक्ष या परोक्ष वे 
सब- अपने ही से होते है, पर से ज्ञान नही होता है । 

प्रन्‍ूव २०७--परोक्ष ज्ञान तो पर से होता है ? 

उत्तर--बिल्कुल नही होता है। परोक्ष ज्ञान भी कही इन्द्रिय या 
मन से नहीं होता है। जानन स्वभावी आत्मा अपने स्वभाव से ही 
ऐसी अवस्था रूप परिणता है। 

प्रइनत २०८--स्मृति आदि परोक्ष ज्ञान पर से नहीं होते है जरः 
स्पष्ट समभाइये ? 

उत्तर- जैसे मिठास स्वभाव वाला ग्रुड॒ कभी मिठास के बिना 
नही होता और न इसकी मिठास पर मे से भाती है, वैसे ही ज्ञान 
स्वभाव आत्मा कभी ज्ञान के बिना नही होता, और न इसका ज्ञान 
पर मे से आता है। याद रखना--ज्ञान से परवस्तु ज्ञाता होती है. 
परन्तु ज्ञान कही पर मे जा करके नही जानता, और पर मे से ज्ञान- 
नही भाता है । 

प्रश्न २०४--स्मृति आदि पाँच भेद किस ज्ञान के हैं ? 
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उत्तर--स्मृत्ि, प्रत्यभिज्ञान, तक, अनुमान चार भेद मतिन्ञान के 
हैं, और आगम यह श्रुतज्ञान है । 
प्रशत २१०--स्मृति किसे कहते हैं ? 
उत्तर-पूर्व में देखी हुई वस्तु को स्मरण पूर्वक वर्तमान में 
जानना, जैसे--सीमन्धर भगवान ऐसे थे उनकी वाणी ऐसी थी *“* 
समवशरण ऐसा था--इत्यादि पूर्व मे देखी हुई वस्तु को वर्तमान मे 
याद करके जाने--ऐसी मतिज्नान की ताकत है । 
प्रइन २११-:प्रत्यशिज्ञाव किसे कहते हैं ? 
उत्तर-पूर्व मे देखी हुई वस्तु के साथ वर्तमान वस्तु का मिलान 
करना; जैसे--पूर्व मे जिन सीमन्धर भगवान को देखा था उनके जैसा 
ही इस प्रतिमा की मुद्रा है, अथवा पूर्व मे भगवान के पास मैंने जिस 
आत्मा को देखा था वह यही आत्मा है ऐसा मतिज्ञान जान सकता है। 
जैसें--श्रेयान्स राजा ने आदिनाथ भगवान को देखते ही पूर्वेभव मे मैं 
इनकी पत्नी ये मेरे पति थे-हमने मुनिराज को आहार दान दिया 
“था इस प्रकार आहार की विधि याद आ गई--देहादि सभी सयोग 
अत्यन्त पलट गये होने पर भी मूतिज्नान की निर्मेलता की कोई ऐसी 
ताकत है कि “पूर्व मे देखा हुआ आत्मा यही है” ऐसा वह नि शक 
जान लेता है। जगत को ज्ञानी के ज्ञान की ताकत की पहिचान होना 
कठिन है । 
प्ररन २१२--तक किसे कहते है ? 
उत्तर-ज्ञान मे साधन--साध्य का सबंध जान लेना, जैसे जहाँ 
'घृम हो वहाँ अग्नि होती है, जहाँ अग्नि ना हो वहाँ घूम नही होती । 
जहाँ समवशरण हो तीर्थकर भगवान होते है, जहाँ तीर्थकर भगवान 
ला हो वहा समवशरण नही होता । अथवा जिस जीव को वस्त्र ग्रहण 
है उसे श्रद्धा गुणस्थान नहीं होता, छठा गुणस्थान जिसके हो उसे 
“वस्त्र्नहण नही होता । इस प्रकार हेतु के विचार से ज्ञान करना यह 
तर्क है । 
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प्रदव २१३--अनुसान किसे कहते हैं ? 

उत्तर-हेतु से जो जाना इसके अनुसार साध्य वस्तु का ज्ञान 
करना, अर्थात्‌ साध्य साधना का तके लगा करके साथ्य वस्तु को 
पहिचान लेना इसको अनुमान कहते है। जैसे-यहाँ अग्नि है 
क्योकि घूम दिखता है, यहाँ तीर्थकर भगवान विराज रहे है क्योकि: 
समवश्ञरण दिखता है, इस जीव को छठा गणस्थान नही है क्योकि 
इसके वस्त्र ग्रहण है। इस प्रकार मतिज्ञान से अनुमान हो जाता है । 


प्रघन २१४--आगम किसे कहते हैं ? 


उत्तर--इसके उपरान्त आगम अनुसार जो ज्ञान हो उसे आगमः 
ज्ञान कहते है यह श्रुतज्ञान का प्रकार है। 


द्रव्यानुयोग में दोघकल्पना का निराकरण 


प्रइननत २१५--कोई जीव कहता है कि-द्रव्यानुयोग मे व्रत, संयसा- 
टिक व्यवहार धर्म की हीनता प्रगट की है; सम्परदृष्टि के विषय-- 
भोगादि को निरजरा का कारण कहा है--इत्यादि कथन सुनकर" 
जीद स्वच्छन्दी बनकर पुण्य छोड देगा और पाप से भ्रवर्तत करेगा, 
इसयिये उसे पढना-सुनता योग्य नही है । 


उत्तर--जैसे, मिसरी खाने से गधा मर जाये तो उससे कही 
मनुष्य तो मिसरी खाना नही छोड देंगे, उसी प्रकार कोई विपरीत 
बुद्धि जीव अध्यात्म ग्रन्थ सुनकर स्वच्छन्दी हो जाता हो उससे कही 
विवेकी जीव तो अध्यात्म ग्रन्थों का अभ्यास नही छोड देगे ? हाँ 
इतना करेंगे क्रि जिसे स्वच्छन्दी होता देखे उसको बसा उपदेश देगे 
जिससे वह स्वच्छन्दी न हो और अध्यात्म ग्रन्थों मे भी स्वच्छन्दी होने 
का जगह-जगह निधेघ किया जाता है, इसलिये जो उन्हे बराबर 
सुनता है वह्‌ वो स्वच्छन्दी नहीं होता; तथापि कोई एकाघ बात 


( ३१२ ) 


सुनकर अपने अभिष्राय' से स्वच्छन्दी हो जाये तो वहाँ ग्रन्थ का दोप 
नही है किन्तु उस जीव का ही दोप है । पुनश्च, यदि झूठी दोप-कल्पना 
द्वारा अध्यात्म शास्नों के पठन-श्रवणका निपेष किया जाये तो मोक्ष- 
मार्ग का मूल उपदेश तो वही है ! इसलिये उप्तका निपेच करने से 
मोक्षमार्ग का निपेध होता है। जेसे--मेघव॒ष्टि होने ते अनेक जीवो 
का कल्याण होता है, तथापि किसी को उल्टी हानि हो जावे तो उसकी 
मुस्यता करके मेघ का निषेध तो नही किया जा सकता; उसी प्रकार 
सभा में अध्यात्मोपदेद होने से अनेक जीवो को मोक्ष मार्ग की प्राग्ति 
होती है; तथापि कोई उल्टा पाप में प्रवर्तमान करे, तो उसकी मुस्पता 
'करके अध्यात्म शास्त्रो का निषेध नहीं किया जा सक्तत्ता 

दूसरे, अध्यात्म ग्रन्थों से कोई स्वछन्दी हो जाये तो बह पहले 
भी मिथ्यादप्टिधा और आज भी मिथ्यादृष्टि ही रहा। हाँ, हानि 
इतनो ही है कि उसकी शुगति न होकर कुगति होती है । 

और बध्यात्मोपदेश न होने मे अनेक जीबो को मोक्षमार्ग प्राप्ति 
का अभाव होता है, इसलिये उससे तो अनेक जीवों का महाव भहित 
होता है, इसलिये अध्यात्म-उपदेद का निषेध करना योग्य नहीं है । 

प्रझनन २९६-द्रव्यानुयोगझूप अध्यात्म-उपदेश्य उत्द्वप्ट है भौर जो 
उच्च दश्शा फो प्राप्त हो उसी फो फार्यफारी हैं; किन्तु निचली दशा 
चानो फो तो न्रत्त; सयमादि का ही उपदेश देना योग्य है ? 

उत्तर--जिन मत में तो ऐसी परिपाटी है कवि पहले सम्बक्त्व हो 
भीर फिर ब्रत होते हैं; जब, सम्यक्त्व तो स्व-परका ध्रद्धान होने पर 
होता है, तथा वह श्रद्धान द्वव्यानुयोग का अभ्यात्ष करने से होता है । 
इसलिए प्रथम द्रव्यानुयोग के अनुसार श्रद्धान करके सम्यन्द्प्टि हो 
और तत्पशचात्‌ चरणानुयोग के अनुसार ब्रतादिक करके ब्रती हो । 
इस प्रकार सुख्यरूप से तो निचली दशा मे ही द्रव्यानुयोग कार्यकारी 
है; तथा गौणरूप से जिसे मोक्षमार्ग की प्राप्ति होती व्खिई न दे उसे 
प्रथम तो ब्रतादिक का उपदेश दिया जाता है। इसलिए उच्च दश्शा 


वाले को आध्यामोपदेश अभ्यास करने योग्य है,--ऐसा जानकर 
निचली दशा वालो को वहाँ से पराड मुख होना योग्य नही है । 

प्रन्‍न २१७--उच्च उपदेश का स्वरूप निचली दक्शा वालों को 
भासित नहीं होता ? 

उतस्तर--अन्य (अन्यत्रें) सो अनेक प्रकार की चतुराई जानता है 
और मूखंता प्रगट करता है वह योग्य नही है। अभ्यास करने से 
स्वरूप बराबर भासित होता है, तथा अपनी बुद्धि अनुसार थोडा- 
बहुत भासित होता है, किन्तु सवंथा निरुचमी होने का पोषण करें वह 
तो जिनमार्ग का ह् षी होने जसा है । 

प्रन्‍न २१८--यह काल निकृष्ट (हलका) है, इसलिये उत्कृष्ट 
अध्यात्म के उपदेश की मुख्यता करना योग्य नहीं है । । 

उत्तर-यह काल साक्षात्‌ मोक्ष न होने की अपेक्षा से निक्ृष्ट है, 
किन्तु आत्मानुभवादि द्वारा सम्यक्त्वादि होने का इस काल मे इन्क्रार 
नही है, इसलिये आत्मानुभवादि के हेतु द्र॒व्यानुयोग का अभ्यास 
का चाहिये। श्री कुन्दकुन्दाचार्य रचित “मोक्षपाहुड” मे कहा है 

कक लनन्‍नकाें 
अज्ज वि तिरयणसुद्धा अप्पा फाएवि इंदतत । 
लोय तियदेवत्त तत्त्य चओआ णिर्व्वाद जति ॥७॥ 


अर्थ--आज भी त्रिरत्त द्वारा शुद्ध आत्मा को ध्याकर इन्द्रपना 
प्राप्त करते है, लौकान्तिक (स्वर्ग) में देवत्व प्राप्त करते है और 
वहाँ से चयकर (मनुष्य होकर ) मोक्ष जाते हैं । 

इसलिये इस काल मे भी द्रव्यानुयोग का उपदेश मुख्य आवश्यक 
है। प्रथम द्रव्यानुयोग के अनुसार श्रद्धान कर सम्यर्दृष्टि होना, »< %६ 
ऐसे मुख्यता से तो नीचे की दशा मे हो द्वव्यानुयोग कार्यकारी है। 


[श्री मोक्षमार्ग प्रकाशक पृष्ठ २६२ से २६४] 
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प्रभनत २१९--चेत्र शुक्ला त्रयोदशी के दिन भगवान महावीर 
जयन्ती और दिपायली के दिन निर्वाणोत्सव से क्या-क्या सिद्धान्त 
निकलते हैं ? 

उत्तर--( १) निमित्तरूप भगवान के मानने से सम्पूर्ण दुख का 
अभाव । (२) क्रमबद्ध-क्रयनियमित पर्याय की सिद्धि । (३) सम्य- 
रदर्शान प्राप्त किये बिना जीवन व्यर्थ है। (४) उपादान-निमित्त की 
स्वतन्त्रता का पता चल जाता है। (५) जितने भी निमित्त है सब 
धर्म द्रव्य के समान ही हैं । (६) तत्त्व विचार से ही घमम की प्राप्ति 
(७) एक द्रव्य दूसरे द्रव्य का कुछ नही कर सकता है। (5) तेरा 
सुख तेरे पास ही है बाहर नही है। (९) श्रत्येक जीव मात्र अपनी 
भूल से ही दु खी होता है और स्वयं भूल रहित स्वभाव का आश्रय 
लेकर अभाव कर सकता है। (१०) रागादि को उत्पत्ति हिसा है । 
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प्रारम्भ से पहले अशुद्धियों को शुद्ध कीजिये 


पुष्ठ सख्या पक्त 
ट्रे व 
७ पद 
२१ श्र 
३५ १४ 
डद र्४ 
६० १३ 
श्ं पर 
ह्८ १६ 
१०५ श्द 
श्ण्८ श्ड 
१५६ १० 
१५६ २१ 
१७७ ७ 
१६० २६ 
२२७ २५ 
२४६ & 
२७३ ७ 
र्प€ ६ 
२६४ श्२ 
२६४ श्र 
२६६ ६ 
२६६ ् 
२६७ भ 
र्€८ ७ 
३०२ २७ 
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शुद्ध 
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२६ 
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कहता 
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